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(कर वर्धमान महवीः 


(भगवान्‌ महावीर के जीवन-सम्बन्धी तथ्यों को सप्रमाण प्रस्तुत 
करनेवाला एक अद्वितीय उत्कृष्ट संदर्भ ग्रन्थ 


(मुनिश्री विद्यानन्दजी के निर्देशन में सम्पन्न) 
पं. पद्मचणर शास्त्री, एम. ए. 


श्री वीर निर्वाण ग्रन्थ-प्रकाशन समिति, इन्दौर 
१९७३४ 


0) श्री वीर निर्वाण प्रन्थ प्रकाशन-समिति, इन्दौर 


प्रकाशक 

श्री वीर निर्वाण-ग्रन्थ-प्रकाशन-समि्ति, 
४८, सीतलामाता बाजार, 

हन्दौर ४५२-००२, मध्यप्रदेश 


सप्तम पुष्प 

प्रथम आवृत्ति 

वीर निर्वाण संवत्‌ २५०० 
जून, १९७४ 


मूल्य : आठ रुपये 


मुक़क : नई दुनिया प्रेस, इन्दौर 





“तीर्थंकर वर्धभान महावीर” श्री वीर निर्वाण ग्रन्थ प्रकाशन-समिति, इन्दौर का सप्तम पुष्प है । 
इसे पृज्य मनिश्री विद्यानन्दजी की प्रेरणा से प्राकृत और जैन दर्शन के मर्मज् पंडित श्री पद्मचन्द्र शास्त्री 
ने बड़े परिथम और पुरुषार्थ से तैयार किया है। इसके द्वारा पहली बार भगवान्‌ महावीर का एक निविवाद 
और सर्वंसमधित व्यक्तित्व प्रकाश में आ रहा है। लेखक ने कतिपय नये तथ्यों को उद्धाटित करने का 
प्रयत्न किया है केवल इतना ही नहीं अपितु विद्वान्‌ ग्रन्थकार ने जैनधर्म की अति प्राचीनता के तथ्य को भी 
बड़े इतिहाय-सम्मत ढंग से प्रस्तुत किया है। इस तरह उसे अआन्तियों को दर करने का श्रेय तो है ही, कीवि 
का यह सेहरा भी उसके सर बंध रहा है कि उक्त कृति के द्वारा जैनधर्म और भगवान्‌ महावीर की एक 
अबाघ, शुद्ध और प्रभावशाली प्रतिमा प्रतिष्ठित हुई है । 


लेखक ने जिस क्रम से तथ्यों को प्रतिपादित किया है, माना, वह किचित्‌ पौराणिक शैली पर है, 
किन्तु उसकी अधुनातनता को भी किसी प्रकार अस्वीकार करना संभव नहीं है । इससे पाठक इतिहास की 
परम्परा से मूलबद्ध रह कर भी भगवान्‌ महावीर के जीवन-तथ्यों में अधुनातन संदर्भों को प्रतिच्धायित 
देख सकता है । पंडितजी ने ग्रन्थ में अब तक प्राप्त और ज्ञात शोध-परिणामों का उपयोग किया है और 
ग्रन्थ को एक अधिकृत आलेख बनाने का प्रयत्न किया है। एक माने में यह ग्रन्थ अन्य ग्रन्थों से भिन्न है, 
क्‍योंकि इसमें इस बात का पूरा ध्यान रखा गया है कि वही कहा जाए जो प्रामाणिक और तकसंगत हो । 
इस तरह यह कहानी, उपन्यास, या नाटक न होकर जैनधर्म का एक अधिकृत आलेख बन कर प्रकाश में 
आ रहा है। हो सकता है कि कुछ पाठकों को इसमें रोचकता की अनुपस्थिति का बोष हो, किन्तु इसकी 
जो ज्ञान-गरिमा है उससे किसो भी समाज का मस्तक गौरव से ऊँचा उठ सकता है । 


विद्वान ग्रन्थकार ने इसके द्वारा न केवल भगवान्‌ महावीर के महिमावात्‌ व्यक्तित्व को ही प्रस्तुत 
किया है, वरन्‌ उनकी विभिन्न जीवन-संधियों में से जनधर्म के पुन गा की भी एक विस्तृत, 
प्रामाणिक, सुबोध और शास्त्रोक्त संकलिका हमारे सामने रख दी है। देशना का भाग इसी तरह का समी- 
क्षात्मक संकलन है । ग्रन्थ में कुछ दुलभ प्राचीन चित्र भी दिये हैं, जो जैनघर्म की प्राचीनता पर अधिकृत 
प्रकाश डालते है। इन चित्रों ने ग्रन्थ को छबिमान तो किया ही है, उपयोगी मी बनाया (3 । परिशिष्ट में 
स्याह्माद और अनेकान्तवाद पर ज॑नेतर विद्वानों के अभिमत संकलित किये गये है। इनमें मी जैनधर्म की 
एक गौरवशालिनी “इमेज” हमारे सामने आ उपस्थित होती है। कुल मिला कर पंडितजी ने सत्संग और 
शुभाशीष का पूरा-प्‌रा लाग उठाया है और २५००वें वीर-निर्वाणोत्सव की मंगल अवधि में इसे लिख 
कर एक उल्लेखनीय पृण्याज॑न किया है । हमें विश्वास है कि प्रस्तुत ग्रन्थ व्यापक रूप में पढ़ा जाएगा और 
सपा माध्यम से जैनदर्शन और उसकी मान्यताओं को अधिक सम्यक्‌ परिप्रेक्ष्य में समझने का प्रयास 

गा । 

अन्त में हम विद्वान लेखक, तथा उन समस्त संस्थाओं का आमार मानते हैं जिन्होंने इसके विभिन्न 
संस्करणों को प्रकाश में लाने में हमारी सहायता की है । पूज्य मुनिथ्री विद्यानन्दजी की वन्दता झब्दातीत है, 
क्योंकि वीर निर्वाण ग्रन्थ प्रकाशन-समिति की स्थापना उन्हीं की प्रेरणा का संमूर्तन है। हमें विश्वास है 
कि उनकी प्रेरणा और शुभाशीर्वाद हमें आगे भी इतना बल-पुरुषार्थ देंगे कि हम समिति के अन्तगंत इसी 
प्रकार के और-और उपयोगी प्रकाशन कर सकेंगे । 


बाबूलाल पाटोदो 
दीपावली, वी. नि. सं, २५०० मंत्री 


लेखकौय 


है हे प्रस्तुत कृति की पीठिका पर स्पष्टतः परम पृत्थ १०८ सुनिथो 
“हे विद्यानन्दजी की प्रेरणा भास्थर है। मुझे स्मरण है उन्होंने मुछसे एक बार 
के कहा था-“पंडितजी, पुष्पस्तवक की रखना जितनी सरल है, उस गुल- 
* इस्ते के लिए उपयुक्त पुष्पों का चयन उतना ही दुष्कर कार्य है। मेरी 
इच्छा है कि भगवान महावीर के पच्चीस सौ निर्वाणोत्सण के उपलक्ष्य 
में एक ऐसी अप्रतिम-अद्वितीय प्रामाणिक कृति प्रकाश में आये ओ 
जेनधर्म की अधिकृत बिवेत्रना तो करती ही हो साथ ही उस पर 
सुसमीक्षित सामप्री भी देती हो । यह कृति मूल में इतनी गरिमावान 
हो कि इससे मानव-जीवन को सार्थक करने की प्रेरणा मिल सके और 
दिव्य को निर्वाण की सच्ची राह दिखलायी जा सके ।” 


पाठक जानते हैं पृण्य मुनिभ्री की उक्त प्रेरणा कितनी बलवती 
दाणी में गुरुत्व है; वे स्व-पर-कल्याण में अनुक्षण 

तल्‍लीन आ बढ़ाते मनीषो महासन्‍्त हैं । थे कर्मयोगी हैं, 
अविराम आत्महितरत । आत्मकल्याण और विद्व-कल्याण के दो सुमंगल तटों के मध्य उनके तपोनिष्ठ 
जीचन की ज्योतिर्धारा गतिमान है। ये लोगों के बुझे-बठे मन में, अंधरे हुबयों में धर्म की 
परम ज्योति जगाने में आठों शाम लीन हैं। ऐसे मुनिभ्ष्ठ का आदेश मेंने नतशिर स्वीकार किया है और 
अपनी सीमाओं को जानते हुए भी उनको शीतल-सुखद छांव में इसे अवाघ ल्खिता रहा हूँ । इस प्रन्थ 


कृतन्ष हें इस सबके लिए; क्योंकि बस्तुतः जो आम्यन्तर जोत पार पा शत लिन है यह सब उनके 
अनुपम व्यक्तित्व का ही धरदान है। इसलिए यह समग्र कृति उनकी हो है; में, या मेरा इससें कुछ भी नहीं 
है। शीपे का होता भो कब-क्या-कुछ है, वह तो भाधार बने रहने में ही अनुग॒हीत है। 


न हम गा अतल रत्माकर से कुछ रत्न प्राप्त कर समाज को 
अपित करू, और इस तरह प्रस्तुत कर सकूं उस रत्नकरण्ट को, कि वह गीता की भाँति व्यापक रूप सें 
कह! जा सके । देशाना के ३ तक, में मैंने ऐसा ही प्रयत्न किया है। आशा है, पाठक हंसवत्ति से कास 
लेंगे और समझ लेंगे कि मीर है, क्षीर किसका; स्पष्टत: नोर सेरा है, और क्षीर पूज्य मुनिभी का; 
भगवान्‌ महायीर का समग्र जोबन क्षीर-सागर है, आप हूंत हैं। 


बन्धु डॉ. कासलोबाल ने उपयोगार्थ भनसुलसागर' की प्रति उपलब्ध की और ज्योतिष-संबंधी 
सामप्री के समीचीन आकलन मर 3४+3६ को पाइबताथ शास्त्री ने योग दिया, अतः में इन दोनों 
महानुभाषों का अं आभारो हूँ। भरी दरी ने लेसनोपकरण उपलब्ध करने-कराने में कभी 
कोई प्रमाद नहीं किया, ये अनुक्षण सावधान और अप्रमत्त बने रहे अतः उनका भो कृतशञ हें। भी बोर 
लिर्धाण प्रत्थ प्रकाशन-समिति, इन्दोर का कृतज्ञ सर्वाधिक इसलिए हें कि इसको मूल प्ररणा पुण्य मुनिभी 
ने इन्दौर-अर्वायोग (१९७१ ६.) में हुई और वहीँ इसके लेखन का सूत्रपात हुआ । इसका प्रकाशन भी 
समिति ही कर रही है। दिगम्वर जेन अतिदाय क्षेत्र भीमहावीरजणी की महिमा तो अपरम्पार है ही, वहाँ 
के सभापति भी मोहनसालजी काला, मंत्री भी सोहनलाललजी सोगाणो तथा सदस्यों ने मुझमें जिस 
रूकता और अप्रमत भाव को जीवित रखा, यह प्रस्तुत कृति में स्वतः प्रतिबिम्बित है। भी महायोरणी से 
अलस्य जेम बाहुमय प्रकाशित होता रहता है, यह एक गौरबशालिनी परम्परा है जिसके लिए क्षेत्र के 
पदाथिकारी साधुवाद के पात्र हैं। में हत सभो महानुभायों का किन धाब्दों में आभार मान्‌, बड़े असमंजस 
में हूं, अतः इतना हो कहूंगा कि में सबका चिरऋणी ओर स्मेहाकांगी हैँ । | 


गांधीभगर, दिल्‍ली-३१ “-पदमचन्द्र शास्त्री 
दीपायली थी. मिं, सं, २५०० 














तार वर्धमान महावीः 


'तिलोए सव्बजीवाणं हिंदं धम्मोवदेसिणं । 
वडढमाणं महावीर वंदेह॑ सव्यवेदिणं ।। 
(मैं तीन लोक के समस्त जीवों को हितकर, धर्मोपदेशदाता सर्वज्ष, बर्धभान महावीर की वन्दना 
करता हूँ । ) 


जेनधर्म की प्राचोनता 


जेनधरम और उसकी परम्पराएँ प्राचीनतम हूँ। अनेक भारतीय विद्वान इस 
तथ्य की पुष्टि कर चुके है। प्राचीन भारतीय वाहुमय में जो सामग्री उपलब्ध है 
और विभिन्न उत्खननों में भगर्भ से जो भग्नावशेष प्राप्त हुए हें, वे भी इसकी 
परम्पराओं को वेद-पूर्व सिद्ध करते हँँ। वेदिक पद्मपुराण में जेनियों के चौबीस 
तीर्थकरों के होनें की बात कही गई है।। यगप्रवर्तक तीर्थथर ऋषभदेव और 
उनके वाद के तेईस तीर्थंकरों में से कतिपय तीर्थंकरों क॑ नामों का वेदों ओर 
ब्राह्मण ग्रन्थों में बड़े गौरव के साथ उल्लेख हुआ है। हनुमन्नाटक में वांछित फल- 
प्राप्ति हेतु जैनों के परमोपास्य अहंत्‌-तीर्थकरों की वन्दना की गई है। आचार्य 
विनोवा भावे, श्री वाचस्पति गेरोला, स्व. श्री रामधारीसिंह दिनकर' और श्री बुद्धप्रकाश 
: प्रभृति विद्वान्‌ जेनधमं को अत्यन्त प्राचीन सिद्ध कर चुके हैं। 


महाभारत में विष्णु के सहल्ननामों में अनेक जैन तीथंकरों के नामों का स्मरण 
किया गया है। मोहन-जो-दड़ो से प्राप्त सामग्री के आधार पर तीथंकरों एवं जेनत्व 
के प्रभाव की भलीभांति पुष्टि हो चुकी है। भाषा के आधार पर भी यह स्पष्ट 
हो चुका है कि भारत की प्राचीन भाषा, और लिपि-ब्राह्मी श्री ऋषभदेव तीथंकर की 


 प्रस्मिन्‍्वैभारतेवर्षे जन्म वै श्रावके कुले । 
तपसायुक्तमात्मानं केशोत्पाटनपूर्वकम्‌ । 
तीथंकराश्यतुरविशतथा तैस्तु पुरस्कृतम्‌ । 
छायाकृतं फणीन्द्रेण ध्यानमात्र प्रदेशिकम्‌ ।। --अैदिक पश्मपुराण; 53389-90 
यथा ऋषभोवर्धमानश्य तावादी यस्य स ऋषभ वर्धमानादि: । दिगम्बराणां शास्ता सर्वज्ञ प्राप्सश्य ।' 
| “-बौद्प्रन्थ, न्यायबिन्दु टीका 3।3] 
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पुत्री ज्राही के नाम से प्रचलित रही है। अधिक क्या कहें ? इस देश का प्रचलित 
नाम भारत श्रीऋषभदेव क॑ पुत्र भरत की देन है-इस देश का नाम उन्हीं के नाम 
से प्रसिद्ध है। उक्त कथन के संदर्भ में प्रचुर प्रमाण उपलब्ध हूँ, जिनका दिग्दशंन 
कराना हर किसी के लिए सर्वथा अशक्य है, फिर भी, पाठकों की जानकारी के 
लिए कुछेंक उदधृत करना अत्यन्त आवश्यक है। 


“मोहन-जो-दड़ो से उपलब्ध ध्यानस्थ नग्न योगियों की मरतियों से जनधर्म 
की अति प्राचीनता सिद्ध होती है। वेदिक-युग में ब्रात्यों और श्रमण ज्ञानियों की 
परम्परा का प्रतिनिधित्व भी जेनधर्म ने ही किया। जेनघधर्म के प्रवर्तक महात्माओं 
को तीर्थंकर कहा जाता है। ज्ञान का प्रवर्तन करनेवाले वीतराग महात्मा ही तीर्थ- 
कर कहलाये। धमंरूपी तीर्थ का निर्माण करनेवाले ज्ञानमना मुनिजन ही तीर्थंकर 
थे: तरति संसारमहाणेव॑ येन निमित्तेन तत्तीर्थंमिति। 


ये तीर्थंकर महात्मा संख्या में चौबीस हुए। जिनमें सर्वप्रथम ऋषभदेव और 
अन्तिम महावीर थे। उनका क्रम इस प्रकार है- (१) ऋषभदेव, (२) अजितनाथ, 
(३) संभवनाथ, (४) अभिनन्दननाथ, (५) सुमतिनाथ, (६) पद्मप्रभू, (७) सुपाइवे- 
नाथ, (८) चन्द्रप्रभ, (९) सुविधिनाथ (पुष्पदन्त ), (१०) शीतलनाथ, (११) श्रेयांस- 
नाथ, (१२) वासुपूज्य, (१३) विमलनाथ, (१४) अनन्तनाथ, (१५) धर्मनाथ, 
(१६) शान्तिनाथ, (१७) कुन्थुनाथ, (१८) अरहनाथ, (१९) मल्लि, (२०) मुनि 
सुब्रतनाथ, (२१) नमिनाथ, (२२) नेमिनाथ, (२३) पारश्वनाथ, (२४) वर्धमान 
महावीर। ऋग्वेद, अथवंवबेद, गोपथब्राह्मण, भागवत आदि भारतीय साहित्य के 
प्राचीन, मव्ययगीन ग्रन्थों में भगवान ऋषभदेव के उल्लेख सत्र बिखरे हुए हैं, 
जिनसे उनकी अतिप्राचीनता और उनके व्यक्तित्व की महत्ता सिद्ध होती है। इसी 
प्रकार दूसरे तीथंकर भगवान अरिष्टनेमि भी बेदिक यूग के महापुरुष प्रतीत होते हैं । 


महाभारत-कालीन तीर्थंकर नेमिनाथ जैनघमम के सम्मान्य ऐतिहासिक पुरुष 
रहे हें। जेनधमम के ग्यारहवें तीर्थंकर श्रेयांसााथ के नाम पर सारनाथ जैसे पवित्र 
तीर्थ की स्मृति आज भी जीवित है । इन चौबीस तीर्थंकर महात्माओं में अन्तिम 
पाश्वेताथ और महावीर ही ऐसे हैं जिनकी ऐतिहासिक जानकारी ठीक रूप में 
उपछब्ध है।+ 


श्री वाचस्पति गेरोला इतिहास-विषय के जाने-माने विद्वान हैं । उक्त प्रसंग 
से तीथंकर, श्रमण-मुनि और जैनघर्म क॑ काल से संबंधित भारतीय मान्यताएँ प्रकाश : 
में आजाती हैं। प्राचीनतम वेदिक साहित्य और मोहन-जो-दड़ो से उपलब्ध, जैन-सामग्री 


/ संस्कृत साहित्य का संक्षिप्त इतिहास, वाचस्पति गैरोला; पु0 247, चौखम्भा, विद्याभवन, वाराणसी, 960 
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को आज विश्व रवीकार कर रहा है। विद्वान्‌ लेखक ने उक्त उद्धरण में जैनियों के 
चोबीस तीथंकरों के नामोल्लेख-पूवंक तीर्थंकर शब्द की जो व्यत्पत्ति दी है उससे इस 
बात की और भी पुष्टि होती है कि तीथथंकरों की परम्परा अनादि है। संसार में 
सदा ही सन्त, महात्मा, त्यागी, तपस्वी होते रहें हैं और उनके पार करने में 
निमित्त भूत तीर्थंकर प्रत्येक काल में उपस्थित रहे हैं। डा. श्री बृद्धप्रकाश, डो. लिट्‌ 
ने भी तीर्थंकरों की परम्परा को प्राचीन सिद्ध करते हुए उन्हें ही विष्ण और शिव 
के रूप में मानने की बात कही है। उन्होंने विष्ण व शिव के नामों का तीर्थंकरों 
के नामों से मेल भी ब्रिठाया है। वे लिखते हैं :-- 


“महाभारत में विष्ण के सहस्ननामों में श्रेयस, अनन्त, धर्म, शान्ति और संभव 
नाम आते हैँ और शिव के नामों में ऋषभ, अजित, अनन्त और धर्म मिलते हैं। 
विष्णु और शिव दोनों का एक नाम सृत्रत दिया गया है। वे सब नाम तीथंकरों 
के हैँ। लगते है कि महाभारत के समन्वयपूर्ण वातावरण में तीर्थकरों को विष्ण 
और शिव के रूप सिद्ध कर धार्मिक एकता स्थापित करने का प्रयत्न किया गया। 
इससे तीयंकरों की परम्परा प्राचीन सिद्ध होती है '।” 


राष्ट्रपिता महात्मा गाँधी की ज॑नधर्मं पर बड़ी आस्था थी। जंनघमं की 
अहिसा को आधार मानकर उन्होंने स्वतन्त्रता-आन्दोलन की नींव डाली और उसका 
सफल संचालन किया। उनके बाद आचार विनोबा भावे ने भूदान-यज्ञ का प्रवतंन 
किया। विनोबा भावे जेनघर्म और उनके मान्य चौबीस तीर्थंकरों को तथा जेन- 
मान्य अहंत्‌ परिपाटी को अतिप्राचीन मानते हैं। उन्होंने लिखा है-- 


“आज हम महावीर स्वामी का दिन मना रहे हें। ढाई हजार साल पहले 
उन्होंने इस भूमि पर अवतार लिया था। उन्होंने जो विचार दिया वह नया नहीं 
था, महावीर स्वामी तो जनों क॑ आखिर के यानी चौबीसवें तीथंकर माने जाते हैं। 
उनके हजारों साल पहिले जेन-विचार का जन्म हुआ। ऋग्वेद में भगवान्‌ की 
प्राथंना” में एक जगह कहा है-अहंत्‌ इदं दयसे विश्वमम्ब, हें अहँत्‌ तुम इस 
तुच्छ दुनिया पर दया करते हो। इसमें अहँनू और दया दोनों जेनों क॑ आधार 
शब्द हें। मेरी तो मान्यता है कि जितना हिन्दूधमं प्राचीन है, शायद उतना ही 
जेनधर्म भी प्राचीन है।" 


. भारतीय धर्म एवं संस्कृति; डा0 बुद्धप्रकाश, डी0 लिटू (निर्देशक, भारतीय विद्या, संस्थान, बुरक्षेत्रविश्वविद्यालय 


मेरठ । 

2. झ्हेन्विभषि सायकानि धन्वाहँन्निष्क यजतं विश्वरूपम्‌ | 
झहेन्निदं दयसे विश्वमम्ब, न वा भोजीयो रद्रत्वदन्यदस्ति ।। “-आरवेद, 2/33/0 
“अ्रहेन्नित्यण जैनशासनरता: । “-हनुमन्‍्नाटक /3 


'तीर्थंकरों जगननाथों जिनोडहँन्‌ भगवान्‌ प्रभु:। “-शारदीयार्य नाममाला 6 
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उक्त तथ्यों की पुष्टि में आज तक हजारों प्रमाण उपलरब्ध हो चक हैं, जो 
सब सम्मत विद्वानों को मान्य हैं। आद्य शंकाराचाय्य ने भी स्पष्ट रूप में जन ओर 
उनके उपास्य्‌ अहेन्तों को स्वीकार किया है और अहुेन्तों की विचार-सरणि का 
उल्लेख किया है। वे तीर्थंकर, सम्यग्दशेन, अहंत्‌ और ज॑न शब्दों को स्वीकार 
करते हैं। ' 

बहुत-से पण्डितम्मन्यों की विचार-धारा ऐसी रही कि जेनधर्म प्राचीन नहीं है। 
यह महात्मा बुद्ध के पश्चात्‌ अस्तित्व में आया; परन्तु ये सब विचार-धाराएं आज 
के अन्वेषण एवं प्राचीन उपलब्धियों के सदभाव में निरस्त हो चुकी हैं। उन्हें यहाँ 
देना उपयुक्त नहीं है। श्री रामधारीसिह दिनकर ने लिखा है-- 


“जैनघर्म बौद्धमत की अपेक्षा कहीं प्राचीन है। ब॒द्ध ने अपने लिए जो मार्ग 
चना है, वह बिल्कुल नवीन मार्ग नहीं था। वह जन साधना में से निकला था और 
योग कृच्छाचार एवं तपस्या की परम्परा भी जैन साधना से ही निकली। इस प्रकार 
जैन साधना जहाँ एक ओर बौद्ध साधना का उद्गम है, वहां दूसरी ओर वह शैव- 
मार्ग का भी आदिस्रोत है।* 


जैसा कि हम पहले लिख चर हैं, तीर्थंकर ऋषभदेव के पुत्र भरत चत्रवर्ती 
के नाम से इस देश का भारत नाम पड़ा । तीर्थंकर-पुत्र भरत को हुए आज लाखों- 
लाख वर्ष व्यतीत हो चुके हैँ, अतः: इसमें सन्देह नहीं कि जैन तीर्थंकर, जेनघर्म 
और जंन-संस्क्ृति सर्वाधिक प्राचीन हैं । प्रसिद्ध इतिहासवेत्ता डा. वासुदेवशरण 
अग्रवाल ने एक स्थान पर लिखा है: “मेने अपनी भारत की मौलिक एकता' नामक 
पुस्तक में पृष्ठ २२-२४ पर दौष्यन्ति भरत से भारतवर्ष लिखकर भूल की थी, 
इसकी ओर मेरा ध्यान कुछ मित्रों ने आकर्षित किया, उसे अब सुधार लेना चाहिये ।” 
स्मरण रहे कि डा. अग्रवाल ने 'मार्कण्डेय पुराण-अध्ययन' में जेन तीर्थंकर के पुत्र 
भरत से भारत नाम पड़ने की प्रसिद्धि कर जेनधमं की प्राचीनता एवं प्रभाव तथा 
जेन तीर्थंकर-परम्परा के प्राचीनत्व का स्पष्ट निर्देश कर दिया है। वे लिखते हैं :-- 


अग्नीध के ज्येष्ठ पुत्र नाभि के पुत्र ऋषभ हुए। इन्हीं ऋषभ के पुत्र भरत 
हुए। भरत को राज्य देकर ऋषभदेव ने प्रद्नज्या ग्रहण की । जम्ब॒द्वीप के दक्षिण 
में हिम नाम का वर्ष भरत को मिला था, जो कालान्तर में उनके नाम से भारतवर्ष 
कहलाया । इस विषय में यह बात स्पष्टता से जान लेनी चाहिये कि पुराणों में 
भारतवर्ष के नाम का सम्बन्ध नाभि के पौत्र और ऋषभ के पुत्र भरत से हैं 


. शांकर भाष्य, 2/2/33 
2. संस्कृति के चार अध्याय; रामधारीसिंह 'दिनकर; पृ, 738 
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(वायुपुराण ३३ ५२) । दुष्यन्त और शकुन्तला के पुत्र भरत से भारत नाम का 
सम्बन्ध पुराणकारों ने नहीं कहा। भागवत में भी ऋषभपुत्र महायोगी भरत से 


ही भारत नाम की ख्याति मानी गयी है: येषां खल महायोगी भरतो ज्येष्ठ: श्रेष्ठ 
गण आसीत्‌। येनेदं वर्ष भारतमिति व्यपदिशन्ति ।! (भागवत, ५।४।९)। 


तीर्थंथर महावीर के सम्बन्ध में डा. अग्रवाल के विचार बड़े परिपक्व, निर्णायक 
एवं मौलिक हैं। जो लोग जैनघर्म को महावीर-काल से स्वीकार करने का व्यर्थ 
प्रयास करते हैँ, उनको डाक्टर साहब की खोज से यह निश्चय कर लेना चाहिये 
कि तीथंकर महावीर श्रीऋ षभदेव की परम्परा के अन्तिम तीर्थंकर थे-इनसे पूर्व 
तेईस तीर्थकर और हो चक है। जैनधर्म का अस्तित्व भी उतना ही प्राचीन है, 
जितनी कि तीर्थंकर-परम्परा ।* 


“यह सुविदित है कि जैनधमें की परम्परा अत्यन्त प्राचीन है। भगवान्‌ महावीर 
तो अन्तिम तीथथंकर थे। मिथिला प्रदेश के लिच्छिवी गणतंत्र से, जिसकी ऐति- 
हासिकता निविवाद है, महावीर का कौटम्बिक सम्पर्क था। उन्होंने श्रमण-परम्परा 
को अपनी तपइ्चर्या द्वारा एक नयी शक्ति प्रदान की, जिसकी पूर्णतम परम्परा 
का सम्मान दिगम्बर आम्नाय में पाया जाता है। भगवान महावीर से पूर्व २३ 
तीर्थंकर ओर हो चुके थे। उनके नाम और जन्म-वृत्तान्त जेन-साहित्य में सुरक्षित हैं। 
उन्हीं में भगवान्‌ ऋषभदेव प्रथम तीथंकर थे; जिसके कारण उन्हें आदिनाथ कहा 
जाता है। ज॑न-कला में उनका अंकन घोर तपश्चर्या की मुद्रा में मिलता है। ऋषभ- 
नाथ के चरित्र का उल्लेख श्रीमदभागवत में भी विस्तार से आता है, ओर यह 
सोचने पर बाध्य होना पड़ता है कि इसका कारण क्या रहा होगा? भागवत में 
ही इस वात का उल्लेख है कि महायोगी भरत ऋषभदेव के शत- पुत्रों में ज्येष्ठ 
थे और उन्हों से यह देश भारतवर्ष कहलाया। * 


उपलब्ध साहित्य में ऋग्वेद सर्वाधिक प्राचीन माना जाता है । दिगम्बर परम्परा 
और उसके यगादिप्रवतकं ऋषभ और श्रमण दिगम्वर मुनियों का उसमें स्पष्ट 
उल्लेख पाया जाता है। इससे भी तोर्थकर-परम्परा प्राचीनतम सिद्ध होती है। 
प्रसिह् इतिहास-ज्ञाता डा. मगलदेव शास्त्री के शब्दों में : 
. डा. वासुदेवशरण प्रग्रवाल, मार्कण्डेय पुराण--अ्रध्ययन ; पृष्ठ 38 
2. विगम्वर जन परम्परा में प्रायः चौबीसों तीथंकरों के नामों के साथ 'नाथ' शब्द जोड़ने की परिपाटी है। ताथ' 
शब्द का भ्र्थ स्वामी होता है | संस्कृति-परम्परा पर यदि विदयारा किया जाए तो भी तीर्थंकर-परम्परा भ्नादि 
होने से न-|-भ्रथ' (जिसका प्रारम्भ नहीं) का प्रयोग युक्‍क्ति-संगत सिद्ध होता है। 
3. जैन साहित्य का इतिहास; पूर्व पीठिका; पृष्ठ 8 (भूमिका --डा. वासुदेवशरण प्रग्रवाल) । 
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“ऋग्वेद के एक सृक्‍त (१०।१३६) में मनियों का अनोखा वर्णन मिलता है। 
उनको वातरशना-दिगम्बर, पिशंगा वसते मला -मृत्तिका को धारण करते हुए पिगल वर्ण 
और केशी, प्रकीर्णकेश इत्यादि कहा गया है। यह वर्णन श्रीमद्भागवत (पंचम 
स्कन्ध ) में दिये हुए जेनियों के आदि तीर्थंकर ऋषभदेव के वर्णन .से अत्यन्त समा- 
नता रखता है। वहाँ स्पष्ट दब्दों में कहा गया है कि ऋषभदेव ने वातरशना 
श्रमण म्‌नियों के धर्मों को प्रकट करने की इच्छा से अवतार लिया था।”! 


यद्यपि तोर्थंकर महावीर के प्रादुर्भाव को आज पर्याप्त समय व्यतीत हो चका 
है, तथापि तीर्थंथर ऋषभदेव की परम्परा स्थिर रखने और इस काल में उसे 
प्रगतिशील व लोकोपकारी बनाने के लिए उन्होंने हमें--देश को सर्वेस्व दिया है। 
सन्देह नहीं कि तीर्थंकर महावीर द्वारा प्रतिपादित (प्रथम तीर्थंकर ऋषभदेव के 
भर्थात्‌ जैनधर्म के) सिद्धान्त .सर्व विश्व का कल्याण करने में समर्थ हँे-देश को 
स्वतन्त्र-सावंभौम सत्ता की प्राप्ति होना, जैन-तीर्थंकरों की परम्परा में उत्पन्न (तीर्थ- 
कर वर्धमान महावीर हारा प्रतिपादित) अहिसा-धर्म का ही फल है। सभी जानते 
हूँ कि महात्मा गांधी ने अहिसा को आधार मानकर अहिसक आन्दोलन का संचालन 
किया था। श्री टी. एन. रामचन्द्रन के शब्दों में-- 


“महावीर ने एक एसी साधु-संस्था का निर्माण किया, जिसकी भित्ति पूर्ण 
अहिंसा पर आधारित थी। उनका अहिंसा परमो धर्म: का सिद्धान्त सारे संसार में 
२५०० वर्षों तक अग्नि की तरह व्याप्त हो गया। अन्त में इसने नव भारत के 
पिता महात्मा गाँधीजी को अपनी ओर आकर्षित किया। यह कथन अतिशयोक्तिपूर्ण 
नहीं है कि अहिसा के सिद्धान्त पर ही महात्मा गांधी ने नवीन भारत का निर्माण 
किया * 

भारतीय लोकसभा के माननीय अध्यक्ष श्री अनन्तशयनम्‌ आयंगर नें लिखा 
है- भारत के महान्‌ सन्‍्तों, जैसे जेनधर्म के तीर्थंकर ऋषभदेव एवं भगवान्‌ महावीर 
के उपदेशों को हमें पढ़ना चाहिये। आज उन्हें अपने जीवन में उतारने का सबसे 
ठीक समय आ पहुँचा है; क्योंकि जैनधर्म का तत्त्वज्ञान अनेकान्त (सापेक्ष पद्धति) 
पर आधारित है और जैनधर्म का आचार अहिंसा पर प्रतिष्टित है। जेनघर्म कोई 
पारम्परिक विचारों, ऐहिक व पारलौकिक मान्यताओं पर अन्धश्रद्धा रखकर चलने 
वाला धर्म नहीं है, वह मूलतः: एक विशुद्ध वैज्ञानिक धर्म है। उसका विकास एवं 
प्रसार वैज्ञानिक ढंग से हुआ है; क्योंकि जैनधर्म का भौतिकी विज्ञान और आत्म- 
विद्या का क्रमिक अन्वेषण आधनिक विज्ञान के सिद्धान्तों से समानता रखता है। 


.  भारतोय-संस्कृति का विकास : भ्रौपनिषद्‌ धारा ; पृष्ठ 80 ह 
2. अश्रवणबेलगोल पभ्ौर दक्षिण के प्रन्य जैन-तीर्थ, टी. एन. रामचन्द्रन, डिप्टी डायरेक्टर जनरल, पुरातत्व विभाग । 


११ 


जैनघर्म ने विज्ञान क॑ सभी प्रमुख सिद्धान्तों का विस्तृत धर्णन किया है 
पदार्थ-विद्या, प्राणिशास्त्र, मनोविज्ञान, और काल, गति, स्थिति, आकाश ०व तत्त्वान- 
बान | श्री जगदोशचन्द्र बसु ने वनस्पति में जीवन के अस्तित्व को सिद्ध कर 


जैनधम के पवित्र धमंशास्त्र भगवतीसूत्र के वनस्पतिकायिक जीवों के चेतनत्व को 
प्रमाणित किया है। * 


इस प्रकार तीर्थंकरों की परम्परा और उनकी दिव्य देशनाओं कं प्राचीन- 
मौलिक एवं विश्वजीवोपयोगी होने क॑ अनेक प्रमाण उपलब्ध हैँ। इनमें से कतिपय का 
दिग्दशंन ऊपर कराया गया है। अतः यह भ्रान्ति दूर कर लेनी चाहिये कि जैनघर्म 
वर्धभान महावीर से प्रारंभ है, या बौद्ध और हिन्दूधर्म की शाखा मात्र है'। तीर्थंकर 
वर्धभान महावीर ने जैनधर्म का मार्ग दर्शाया अवश्य, पर वह मार्ग नवीन नहीं, 
अपितु इस यग के आदि तीर्थंकर ऋषभदेव प्रभृति पांश्वेनाथ तीर्थकर-पर्यन्त सभी 
द्वारा प्रदर्शित प्राचीनतम धर्म है। जनियों क॑ चौबीस तीर्थंकरों की जो परम्परा 
विद्यमान है, वह इस प्रकार है।* 


ऋषभदेव 


जैन मान्यतानसार लोक अनादि है। लोक के जीव, पुद्ूगल, धर्म, अधर्म, आकाश, 
और काल ये ७: द्रव्य भी अनादि हैँ। काल-चक्र (समय) सदा घमता रहता है, 
व्यवहार में जिसे हेम भूत, वर्तमान एवं भविष्य के नाम देते हैं त्रें सब काल- 
परिवर्तन के ही परिणाम हूँ। काल दो प्रकार के होते हँ-उत्सपिणी, अवसर्पिणी। 
ये दोनों क्रमश: बढ़ोतरी और धघटोतरी कं प्रतीक हूँ और छह भागों म॑ विभक्‍त 
है, अर्थात्‌ पहला, दूसरा, तीसरा, चोथा, पाँचवाँ और छठवाँ। जब तोसरें काल- 
विभाग के ३ वर्ष ८॥ मास शेष रह गये तब तीर्थंकर ऋषभदेव का परिनिर्वाण 
हुआ और जब चौथे काल विभाग के ३ वर्ष ८॥ मास शेष रह गये तब तीर्थंकर 
महावीर का निर्वाण हुआ । 


तो्थंकर ऋषभदेव, १४ वें मन नाभिराय और मरुदेवी के पुत्र थे। प्रारम्भ के 
५ मनुओं के समय में लोगों में बहुत सरलता थी। यदि किसी से प्रमादवश अप- 
राध हो जाता तो वह 'हा!!” इस आदइचयं-बोधक अव्यय से ही पद्चात्ताप कर 
लेता था और इतनी ही दण्ड-व्यवस्था पर्याप्त थी। अन्त के ५ मनओं के समय में 
पहुँचते-पहुँचते इस व्यवस्था में मा' और 'घिक्‌' दो कड़ियाँ और जुड़ गईं, अर्थात्‌ 
].  जैनधर्म (प्रस्तावना); मुनि सुशीलकुमार (-0-58) । 


2. भारतीय जैनेतर साहित्य में भी इन्हें महानतम माना गया है। उसमें इनकी गणना प्नवतारों में की गई है; 
परन्तु जैन-दर्शन भ्रवतार नहीं मानता, वह तो उत्तारवाद (ऊर्बंगमन) में विश्वास रखता है। देखें पृष्ठ-- 
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लोगों को थिक्‍कार मात्र सबसे बड़ा दण्ड हो गया । उसके बाद जब कल्पदब॑र्क्ष- 
यूग समाप्त हुआ, लोगों को बहुत-सो आवश्यकताओं की प्रतीति होने लगी तब ऐसे 
समय में तीर्थंकर ऋषभदेव का जन्म हुआ जिन्होंने जनता को असि, मसि, 
कृषि, विद्या, वाणिज्य और शिल्प की शिक्षा दी तथा उन्हें आगे बढ़ाया। ऋषभदेव 
के भरत, बाहुबली प्रभृति सौ पुत्र थे। भरत चक्रवर्तों थे, जिनके नामानसार भारत 
का नामकरण हुआ है। बाहुबली बड़े तपस्वी थे, इन्होंने दीघंकाल तक तपस्या करके 
मुक्ति को प्राप्त किया। दक्षिण में श्रवणवेलगोल में इनकी विशालकाय मूति है, जो 
आइचयंजनक ढंग से निर्मित है। 


तीर्थकर ऋषभदेव एक दिन सभा में विराजमान थे कि नीलांजना नामक 
देवांगना की नृत्य-मध्य मृत्यु होने से उन्हें बेराग्य उत्पन्न हो गया। उन्होंने 
दिगम्बर रूप दीक्षा को ग्रहण कर लिया। घोर तपस्या के पश्चात्‌ उन्हें कंवल्य 
(पूर्णश्ञान) की उपलब्धि हो गई। उन्होंने विश्व में धर्म का प्रचार किया और अन्त 
में कलाश पर्वत पर ध्यानस्थ हो कर संसार के बन्धनों से वे सदा-सदा के लिए मुक्त 
हो गये | इनके बाद अरिष्टनेमि से पूृत्र २१ तीर्थंकर और हुए। उन्होंने भी तीर्थंकर 
ऋषभदेव के धर्म का प्रचार-प्रसार किया ।! २२ वें तीर्थंकर नेमिनाथ (अरिपष्ट- 
नेमि ) हुए । 
नेमिनाथ 
शोरीपुर के समृद्रविजय और वसुदेव परस्पर भाई थे। समुद्रविजय के पुत्र 
नेमिनाथ व वसुदेव के पुत्र श्रीकृष्ण परस्पर चचेरें भाई थे। नेमिनाथ २२ वें तीर्थंकर 
और श्रीकृष्ण नारायण थे। नेमिनाथ का विवाह जूनागढ़ के राजा की पुत्री राज- 
मती से होना निश्चित हुआ था। जब बारात जूनागढ़ पहुंची, नेमिनाथ ने एक 
बाड़े में बन्द सेकड़ों पशुओं को बन्दीगहवत्‌ पराधीन एवं कष्ट में देखा। उन्हें 
संसार के दुःखमय जीवन का ध्यान हो आया। उन्होंने विवाह को बन्धन समझा 
और वे विरक्‍्त होकर निकट ही गिरनार पंत पर दिगम्बर मुनि बनकर तपस्या 
करने लगे । इनके संबंध में जेनेतर ग्रन्थों में अनेकश: उल्लेख हैं ।* नेमिनाथ 
() धम्मों वि दयामूलो विशिम्मिश्रो भ्रादि ब्रह्मण ।' -लि. सा. 80।2 (भझादि ब्रह्मा (ऋषभदेव ) ने दयामूल धर्म का 
नियमन किया; प्रचार-प्रसार किया। ) 


प्रजापतिये: प्रथमं जिजीविधू: शाशास क्ृष्णाविधुकमंसुप्रजा: । --स्वयंभस्तोत्न 
यगे 
(2) युगे-युगे महापुष्य॑ प्श्तो द्वारिकापुरी | 
रेबताडी जिनो नेमिगुंगावि विमलाचले । 
ऋषीनामाश्रमादेव मुक्तिमार्गस्य कारणम्‌ ।। “महाभारत 
प्ररिष्टनेनि पृतनाथमाणु स्वस्तये ताक्येमिहा हुबेम। “नर बेद 078॥ 


इतास्वेबरातिमाओों हुवागाः स्व॒स्तवे नावमिवासल्दे।। 
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के दीक्षा लेने पर राजुलमती भी दीक्षित हो गईं-उन्होंने आयिका के ब्रत ले लिए। 
तीथंकर नेमिनाथ ने कंवलज्ञान-प्राप्ति के बाद तीर्थंकर ऋषभदेव प्रभति द्वारा प्रद- 
शित धर्म का प्रचार-प्रसार किया और अन्त में गिरनार पव॑त से मुक्ति प्राप्त की। 
नेमिनाथ तीर्थंथर और नारायण श्रीकृष्ण में बड़ा सौहादें था । दोनों के अपने- 
अपने दष्टिकोण महत्त्वपूर्ण थे। जहाँ तीथंकर नेमिनाथ ने आत्मशुद्धि को लक्ष्य 
बनाया, वहाँ श्रीकृष्ण ने पाण्डबरों को लोकमार्ग में स्थिर रहने में प्रोत्साहित किया । 


श्रीकृष्ण : अरिष्ट नेमि के समकालीन 


श्रीकृष्ण अपने यग में ख्यात प्रतिष्ठाप्राप्त महापुरुष हुए। जैन मान्यता में इन्हें 
नारायण की उपाधि प्राप्त थी । ये यदुबंश-शिरोमणि कहलाते थे। इनकी जन्म, 
मध्य और अन्त तीनों ही अवस्थाएँ मानव-जगत्‌ को कत्तंब्य-कमं-प्रेरणादायक है। 
उदाहरणाथं-इनक समय से पूर्व, जब मथरा में कंस का राज्य था; इनकी माता 
देवकी कंस के कारागह में बन्द थीं। जहाँ जन्म के समय कोई बधावबे गाने वाला 
नहीं था, वहाँ दूसरी ओर मध्य का जीवन भी सतत संघर्ष में ब्यतीत हुआ। 
कभो इन्हें पाण्डबों का दृत बनना पड़ा, कभी सारथी; अन्त समय में वे जंगल में 
जरद॒कुमार क॑ बाण से हत हुए। वहाँ कोई रोने वाला भी नहीं था। यदि मानव, 
नारायण कृष्ण के जीवन से प्रेरणा ले तो वह सतत्‌ कत्तंव्य-कर्म की ओर बढ़ता 
रहे और शरीरादि भौतिक पदार्थों से मोह न करें। 


नारायण श्रीकृष्ण, तीर्थंकर अरिष्टनेमि के समकालीन वंशज थे। दोनों में 
परस्पर साम्यभाव एवं प्रगाढ़ ऐक्य था। ऐसे भी प्रमाण उपलब्ध हुए हैं कि जब 
श्री नेमिनाथ तपस्या-लीन थे, तब नारायण श्रीकृष्ण और बलराम दोनों पाइव॑ं में 
भक्तिलीन खड़े हँ। नेमिनाथ की संसार-शरीर में विराग-भावना के सद॒श विराग- 
भावना नारायण श्रीक्षष्ण में भी उदबुढ थी। एक स्थान पर तो उन्होंने स्पष्ट 
कहा है कि मेरी इच्छा इस पाथिव मरत्य (मानव) शरीर को इस संसार में बचाये 
रखने की नहीं है। भागवतकार ने स्पष्ट लिखा है कि-«- 


नेच्छत्‌ प्रणेतं वपुरत्र शेषितं, 
मर्येत्न कि स्वस्थगर्ति प्रदर्शयन्‌ ।* भागवत ११॥३१॥१३ 
अर्थात्‌ उन्होंने (श्रीकृष्ण ने) अपने पाथिव शरीर को इस संसार में बचाये रखने 
की इच्छा नहीं की। इससे उन्होंने यह बताया कि इस मनष्य-शरोर से मुझे क्या 
प्रयोजन है? आत्मनिष्ठ पुरुषों के लिए यही आदर्श है कि थे नश्वर दरीर के 


प्रवजानन्ति मां मूढ़ा मानूषी तत्मालितम्‌ । >-जीता 9] 
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प्रति मोह न' करें। जनधर्म की तो भित्ति ही मोह की अनुपस्थिति, अर्थात्‌ बीत- 
रागता पर खड़ी है। इसमें दो मत नहीं, कि श्रीकृष्ण आत्मज्ञ महापुर्ष थे, उन्हें 
क्षायक सम्यक्‍्त्वी भी कहा गया है। 


स्मरंण रहे जेनघधर्म में क्षायिक सम्यक्त्वी ही नियम से मोक्ष का अधिकारी 
होता है। 


विश्व के इतिहास में मानव की इच्छाएँ सदा ही बलवती रही हैं। जब, जैसा 
हेतु मिला; मनृष्य की मनोभावनाएँ भी वैसा रूप धारण करती रहीं; फलत: 
इच्छापूर्तियों के साधन भी तदरूप होते रहें। राजा की भावना प्रजा-रक्षा की है, 
तो उस रक्षा में हिसक उपकरण-संग्रह भी सहकारी हैं। बिना छस्त्र-संग्रह के 
अन्याथियों का निग्रह और सन्‍्तों का रक्षण नहीं हो सकता। न्यायपरायण जहाँ 
उस शस्त्र का प्रयोग न्यायरक्षा के लिए करता है, अन्यायी और स्वार्थी उसी शस्त्र 
का प्रयोग अपनी दुर्वासनाओं के. संपोषण में करता है। इसमें शस्त्र का दोष नहीं 
अपितु प्रयोक्ता की भावनाओं का बल है। भाव-बल जिधर भी मुड़ जाए, शस्त्र 
उधर वसा ही काम करने लगेगा। यही कारण है कि नारायण श्रीकृष्ण के युग 
में उनके समक्ष ही 'महाभारत' जैसा भयानक युद्ध हुआ। एक ओर पाण्डव और 
दूसरी ओर कौरब मेंदान में आ डटे। मूल कारण यह था कि जब पाण्डवों ने 
दुर्योधन से अपना भू-भाग माँगा, तब कौरवों के सरदार दुर्योधन ने मान और 
लिप्सावश उन्हें सुई की नोक बरावर भूमि-खण्ड भी देने से इनकार कर दिया।* 
ठीक ही है, जब मानव में अन्याय प्रवृत्ति हो जाती है और वह समाजवाद के 
सिद्धान्त को तिरस्कृत करने लग जाता है; तब देश और प्रजा में विद्रोह फंल 
जाता है। जैनधर्म का परिग्रह-परिमाण ब्रत ऐसे में साम्यवाद लाने के लिए भी है 
ओर तृष्णा कम करने के लिए भी। 


- 
न्न्न्जी 


दुर्योधन के पास श्रीकृष्ण ही दूत बनकर पहुँचे थे। कौरवों की मान और 
दम्भ तथा लिप्सा-पूर्ण बातों को जब उन्होंने सुना, तब वे बड़े असमंजस में पड़ 
गये । उन पर धर्म-संकट-सा उपस्थित हो गया। आखिर, दोनों ही पक्ष तो उनके 
अपने थे; पर करते कया? उन्होंने वही किया जी एक कत्तंव्यपरायण महापुरुष 
को करना चाहिये। उन्होंने युद्ध में पाण्डवों का साथ दिया और उनके सारथी तक 
बने। वे. जानते थे कि युद्ध यद्यपि सहस्न गुना संकट बढ़ाता है तथापि वे विवश 





#. यावद्धि तीदणया सूच्या विध्येदग्रेण केशव । 
तावदष्यपरित्याज्यं भूमेने: पाण्डवान्‌ प्रति ।। '. महाभारत, उद्योगपर्ष, 25।26 
(दुर्योधन ने कहा-है भीकृष्ण तीक्षण सूई के भ्रग्रभाग से जितती पृष्बी का स्पशे हो उतनी भी हम पाण्डवों के लिए 
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थे; क्योंकि जब कोई क्रूर मनुष्य दूसरे की धन-सम्पत्ति में लालच रखकर उसे 
लेने की इच्छा रखता है और विधि के कोप से सेना-संग्रह करने लगता है, उस 
समय राजाओं में युद्ध का अवसर उपस्थित होता है। इस युद्ध ने ही कवच, 
शस्त्र और धनुष उत्पन्न किये हैं फलत: युद्ध की तैयारी हुई और दोनों 
ओर की सेनाएँ रण-भूमि में आ डटीं। 


मोह बड़ा प्रबल है, पूरा संसार इसके चत्र में फंसा है; फलत: य्‌ द्ध-भूमि में 
खड़े अर्जुन को भी मोह ने आ दबोचा । अजु न ने कहा-ये सब तो मेरे ही हैं, 
में अपनों के प्रति शस्त्र नहीं उठाऊँगा।' नारायण श्रीकृष्ण ने उसे कत्तंव्य-कर्मं के 
प्रति जागृत किया। उन्होंने कहा-हे अजु न। राजधर्म दूसरा है, कायर-धर्म दूसरा 
है। राजा का कत्तंव्य है कि वह लौकिक न्याय-रक्षा, प्रजा-रक्षा, धमं-रक्षा आदि के 
लिए दुष्टों का निग्नह करे। राजा और वीर वही है जो अधिकार व ककत्तेव्य-रक्षा 
में तत्पर हो।' उन्होंने कहा-बीर भोग्या वसुन्धरा।' जेसे संन्यासी का धर्म अपना 
संयम सुरक्षित रखने में है, वैसे ही राजधर्म न्याय-नीति के संरक्षण में है। दुष्ट- 
निग्रहट और संत-संरक्षण ही तो अहिसा है आदि।” भले ही युद्ध ने संकट 
बढ़ाया, पर यदि यह धर्म-यद्ध न हुआ होता तो आज मानव-मानव को देख नहीं 
' सकता था। सभी अन्यायी व क्रूर बन जाते और करता के प्रतीक दुःख और संकट 
सदा-सदा के लिए संसार पर छा जाते। अत: युद्ध ब्रा भी है और किन्हीं अर्थों 
में भला भी है। जो हुआ, अच्छा ही हुआ। नारायण के साहस ने मानव को 
कत्तंव्य का पाठ पढ़ाया, वह आज भी न्याय-निष्ठ होना श्रेष्ठ मानता है। 


महाभारत के यूद्ध ने जहाँ नर-संहार का बीभत्स दृश्य उपस्थित किया वहां 
उसने मानव को अन्याय के प्रति घृणा के भाव भी उत्पन्न किये। यदि कौरव ने 
न्याय-नीति का परिचय दिया होता तो अक्षोहिणी संख्यक वीरों को काल के गाल 
में जाना न पड़ता और न देश पर संकट के बादल ही छाये जाते। महाभारत 
के युद्ध में ऐसी ही घटनाएँ उपलब्ध हैं, जिनसे मानव-जन्म की असारता और 
अशरणता की स्पष्ट शिक्षा मिलती है। कोई मनष्य स्वयं को अजर-अमर, अथवा 
परस्पर में एक-दूसरे को अपना रक्षक समझे, या इस मान-कषाय में फला रहें कि 
में सव॑ सामथ्यंवान हूं-जो कुछ होगा वह मेरी इच्छा पर निर्भर है, तो वह मनष्य 
अपराध करेगा, गलती करेगा। उदाहरण के रूप में हम अभिमन्य के वध की घटना 
ले सकते हैं। यद्यपि युद्ध में नारायण श्रीकृष्ण जैसे चक्रधारी और अजंन जैसे 
गाण्डीवधर साक्षात्‌ विद्यमान थे, तथापि वे अभिमन्य को बचा न सके। विपरीत 





|. यदा गृध्येनूपरभूतो नृशंसो, विधिप्रकोपात्‌ू बलमाददान: । 
ततोराजामभवत्‌ बुद्धमेततू, तत्नजातं वर्म शस्त्र धनुश्य । “>महाभारत, उद्योगपर्व, 2929 
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इसके वहां तो अभिमन्यु के मृत शरीर को गिद्ध नोंच-नोंच कर खा रहे थे। 
वैदिक ग्रन्थ शाद्भंधर-पद्धति में एक स्थान पर लिखा है-- 
४साक्षात्‌ माधवत: पौन्र: पुत्रो गाण्डीवधन्वन: । 
स्वस्रियो वासुदेवस्य तं गृद्धा: पय पासते |-४००७ 

(इन्द्र का पौत्र, अज न का पुत्र और साक्षात्‌ नारायण श्रीकृष्ण का भानजा अभिमन्यु 
रण-भूमि में मत पड़ा है और उसके घावों को गीब नोंच-नोंच कर खा रहें हैं ।) 

नारायण श्रीकृष्ण में अनेक लोकोत्तर गण थे । वे दयालु तो थे ही। जब जरद- 
कुमार का वाण उनके पैर में लगा और जरदूकुमार उनके निकट जाकर अपनी 
भूल का पद्चात्ताप करने लगा, क्षमा माँगने लगा कि मेंने मृग समझकर भूल से 
वाण चला दिया, तब श्रीकृष्ण को क्रोध नहीं आया, बल्कि उन्होंने उससे वात्सल्य- 
भाव से कहा-त्‌ यहाँ से जल्दी भाग जा। यदि बलराम आ गये और उन्हें सत्य 
घटना का ज्ञान हो गया तो तेरी कुशल नहीं है। इस प्रकार हमें श्रीकृष्ण के 
अनेक उपकारों, आदर्शों और कृत्यों का चिरऋणी रहना चाहिये। 
तोथंकर पाइवनाथ 

भगवान्‌ पाइवेनाथ तेईसवें तीथंकर थे। इनका जन्म वाराणसी के राजा विह्व- 
सेन के घर हुआ। माता का नाम वामादेवी था। ये आजीवन ब्रह्मचारी रहे। 
एक वार कुमारावस्था में जब ये गंगा-किनारे भ्रमण कर रहे थे, एक साघुवेशी ने 
लक्कड़ों की धनी रचा रखी थी। इनको ज्ञान हुआ कि इसमें नाग-नागिनी का 
एक जोड़ा जल रहा है। इन्होंने साधुवेशी से कहा कि तुम ऐसा कुतप क्‍यों कर 
रहे हो? जो लक्कड़ तुमने जला रखे हैँ, इनमें नाग-नागिनी जल रहें हैं, आखिर- 
कार जब देखा गया तो कुमार की बात सच साबित हुई। कुमार ने उन्हें 'णमो- 
कार मंत्र' सुनाया और वे दोनों मरकर मंत्र-प्रभाव से घरणेन्द्र-यद्मावती हुए। 
एक वार मनि-अवस्था में जब पाइर्वनाथ अहिच्छत्र में ध्यान-मग्न थे, कमठ के जीव 
ने घोर उपसगे किये और धरणेन्द्र-पह्मावती ने तीर्थंकर में परम भक्ति प्रकट की। 
उन्होंने उपसर्ग को दूर किया। इसी समय तीर्थंकर पाहवेनाथ को केवलज्ञान हुआ। 
उन्होंने समवसरण सहित ७० वर्षों तक धर्म-प्रचार-हेतु विहार किया। और १०० 
वर्ष की आयु में श्री सम्मेदशिखर-शैल से मुक्ति प्राप्त की। 


तीर्थंकर पाइ्व॑नाथ के उपदेश में मूलत: थे ही बातें थीं, जिन्हें प्रथम तीर्थंकर 
ने प्रचारित किया था। इस प्रकार तीर्थथर ऋषभदेव को लेकर महावीर स्वामी 
तक और आज भी जैन धारा सिद्धान्ततः एक हो रूप में प्रवाहित हो रही है। 
यह धर्म प्राचीनतम है। जो लोग इसे महावीर से प्रचलित मानते हैं, उन्हें निम्न 


प्रसंग पर ध्यान देकर अपने भ्रम को दूर कर लेना चाहिये-- 


'ईसा से अगणित वर्ष पहले से जेनधर्म भारत में फंला हुआ था। आये लोग 


जब मध्य भारत में आये तब यहां जेन लोग पे थे, (दब शाई्ट स्टडी इन साइनस आफ 


े 


कस्पेरेटिय्ह रिलीजन्स; मेजर अनरल जे, सर. आ. फर्लाग) । 


इस प्रकार इस काल में तीर्थकरों का धर्म तीर्थथर महावीर तक निर्बाध 
प्रवाहित होता रहा है। तीर्थंकर महावीर चौबीसवें तीर्थंकर थे। 


१७ 


खठवीस तित्ययर भत्ति 


त्योस्मामि हूं जिणवरे, तित्थयरे केवली अणंतजिणे । 
णरपवरलोयमहिए, . विहुयरयमले. महाप्पणे ॥१॥ 


लोयस्मुज्जोयकरे, धम्म॑ तित्थंकरे जिणे वंदे । 
अरहंते कित्तिस्से चउबीसं चेव केवलिणो ॥२॥ 


उसहभजियं च वंदे, संभवमभिणंदणं च सुमइईं च । 
पउमप्पहू॑ स॒ुपासं जिणं _च  चंदप्पहं वंदे ॥३॥ 


सुविहि च पुपष्फयंतं सीयल सेयं च वासुपुज्जं च । 
विमलमणंतं भयव॑ धम्मं॑ संति च बंदामि ॥॥४॥ 


कुंथ च जिणवरिंदं अर॑ च मल्लिं च सुव्वयं च णमि । 
वंदाम्यरिट्ठणेमि तह पास वड़ढमाणं च॑ ॥५॥। 


एवं मय अभिमया विहुयरयमला पहीणजरमरणा । 
चउवीसं वि जिणवरा तित्थयरा में पसीयंतु ॥६॥। 


कित्तिय वंदिय महिया ए ए लोगोत्तमा जिणा सिद्धा । 
अरोग्गणाणलाहं दितु समाहि च में बोहि ॥७॥। 


बंदेहि णिम्मलयरा आइच्चेहि अहियपहा संता । 
सायरमिव गंभीरा सिद्धा सिद्धि मम दिसंतु ॥८॥ 


( भ्रमण जैनमुनि इस स्तुति का प्रति-दिन प्रात:ःकाल पाठ करते हैं। ) 


१८ 
सौबोस तोर्थंकर-भक्ति 


'मैं अनन्त जिनेन्धों, तीथंकरों और कंवलियों की स्तुति करता हूँ। वे सभी 
माहात्म्य को प्राप्त, रज-मल-विधृत (रहित) और प्रमख मानवों से लोक में पूजित 
हैं, अथवा मानवों में प्रमल और लोक-पूज्य हैं।' 


लोक को प्रकाशित (उपदेश द्वारा) करनेवाले धर्मरूपी तीर्थ के कर्ता अरहंत, 
चौबीस कंवली (तीर्थंकर) का में कीतंन करता हूँ।' 


'में ऋषभ और अजित की वन्दना करता हूँ; संभव, अभिनन्दन और समति की 
वन्दना करता हूँ; पद्मप्रभु, सुपाइवं और चन्द्रप्रभ की वन्दना करता हूँ। | 


'सुविधि, पुष्पदन्त, शीतल, श्रेयाँस, वासुपृज्य, विमल, अनन्त, धर्म, शान्ति की 
वन्दना करता हू ।' 


'जिनवर कुन्थु, अर (नाथ), मल्लि, सुब्रत (मुनिसुन्नतनाथ), नमि (नाथ), 
अरिष्टनेमि (नेमिनाथ), पाइ्व तथा वर्धभान (महावीर) की वन्दना करता हूँ।' 


इस प्रकार मेरे द्वारा स्तृति किये गये कमें-रजमल से रहित, जरा-मरण से 
रहित जिनवर चोबीस तीर्थंकर मुझ पर प्रसन्न हों। 


लोकोत्तम जिन, सिद्ध, मेरे द्वारा (लोकों द्वारा भी) वचन से कीतित, पूजित 
और वंदित हैं, वे मुझे आरोग्यलाभ दें, समाधि और ज्ञान दें।' 


चन्द्र से अधिक निर्मल, सूर्य से अधिक प्रभावान, सागर से गम्भीर, सिद्ध 
(आत्म-कार्य सिद्ध होने से अरहंत भी सिद्ध हें), मझे सिद्धि (लौकिक और आत्म 
दोनों ) प्रदान करें।' 


[] |) 
[] ] 


१९ 
महांवीर-स्तवन : आशाधर सूरि 


(पदाकुलक राग) 


सन्मति जिनपं॑ सरसिज वदनं । 
संजनिताखिलकर्मकमथनं ॥। 


प्मसरोवर मध्य गतेन्द्र । 
पावापुरि महावीर जिनेन्द्र ॥१। पद्म० 


वीर भवोदधि पारोत्तारं। 
मुक्ति श्रीवधु नगर विहारं ॥२॥। पद्म० 


दि्द्रदिशक तीर्थपवित्र । 
जन्माभिषकृत निर्मल गात्र ॥।३॥ पद्म० 


वर्धभाननामाख्य विशालं । 
मानप्रमाणलक्षण दशतालम्‌ ।।४॥ पद्च० 


शत्रुविममन विकट भटवीरं। .. 
इष्टेश्यय धरी क्ृतदूरं ॥५॥ पद्म० 


कुंडलपुरि सिद्धार्थभपालं । 
तत्पत्नी प्रियकारिणि बाल ।।६॥। पद्म० 


तत्कुलललिन विकाशित हंसं । 
घातपुरोधातिक  विध्वंसं ॥७॥। पद्म० 


ज्ञान - दिवाकरलोकालोक॑ । 
निरजित कर्माराति विशोक॑ ॥॥८।। पद्म० 


बालत्वे संयमसुपालितं । 
मोहमहानलमथन . विनीत॑ ॥९॥ पशद्च० 


है. 


अन्य नाम 
तीर्थंकर क्रम 
जन्मस्थान 
पितृनाम 
मात॒नाम 
वंशनाम 
गर्भावतरण 
गर्भवास 
जन्म-तिथि 
वर्ण (कान्ति) 
चिह्न 
गृहस्थित रूप 
कुमारकाल 
दीक्षा-तिथि 
तप 

कैवल्य 
देशनापूर्व मौन 
देशना-तिथि (प्रथम 
निर्वाण-तिथि 
निर्वाण-भूमि 
आय 


स्थिति 


पृर्वंभव 


जन्म-समय-ज्योतिग्रेह-- : 


२० 
तीर्थंकर वद्धमान 


वद्धमान, (वीर, अतिवीर, महावीर, सन्मति) 
चतुविशतम . 
क्षत्रिय कुण्डग्राम 

सिद्धार्थ 

त्रिशलादेवी (प्रियकारिणी ) 

नाथवंश (ज्ञातृवंश, नाठ इति पालि:) 

आषाढ़ शुक्ला षष्ठी, शक्रवार; १७ जून ५९९ ई. पू.। 
नो मास, सात दिन, बारह घंटे 

चैत्र शुक्ला त्रयोदशी, चन्द्रवार, २७ मार्च, ५९८ ई.पू.। 
स्वर्णाभ (हेमवर्ण ) 

सिह 

अविवाहित (प्रसंग चला, परन्तु विवाह नहीं हुआ) 
२८ वर्ष ५ माह १५ दिन 

मगसिर कृष्णा १०, सोमवार, २९ दिसम्बर, ५६९ ई. पृ.। 
१२ वर्ष, ५ मास, १५ दिन 

वेशाख शुक्ला १०, रविवार २६ अप्रेल, ५५७ ई. पृ. । 
६६ दिन 

श्रावण कृष्णा प्रतिपदा, शनिवार, १ जुलाई ५५७ ई.पू. । 
कातिक कृष्णा ३०, मंगलवार, १५ अक्टूबर, ५२७ ई.पू. । 
पावा (मध्यमा पावा ) 

७२ वर्ष (७१-४-२५) 


नक्षत्र : उत्तरा फाल्गनि 
राशि : कन्या 
महादशा : बृहस्पति 
दशा : हानि 


अन्तर्दशा : बंध 
अच्य तेन्द्र 


तार वर्धभान्न महावीः 


भूषपाल-मौलि-माणिक्य: सिद्धार्थो नाम भूषति: । 
कुण्डग्राम* पुरस्वामी तस्य पुत्रों जिनोश्वतु ॥ 
“--काव्यशिक्षा, ३१ 
(कुण्डग्राम नामक नगर के नृपति सिद्धार्थ, राजाओं के मुकुटमणि हैं। उनके पुत्र 
महावीर तीर्थकर' हमारी रक्षा करे ।) 
देवाधिदेव ! परमेश्वर ! वीतराग ! सवज्ञ ! तीर्थंकर ! सिद्धि ! महान॒भाव ! 


त्रेलोक्यनाथ ! जिनपुंगव ! वर्धमान ! स्वामिन्‌ ! गतो$स्मि शरणं चरणट्ठयं ते । 
-प्रतिष्ठातिलक, नेमिचन्द्र 


(है देवाधिदेव, हे परमेश्वर, हें वीतराग, हे सर्वज्ञ, हें तीर्थंकर, हे सिद्ध, हें 
त्रलोक्यनाथ, हे जिनश्रेष्ठ, महानभाव वद्धंमान (वद्धि को प्राप्त महावीर) स्वामिन्‌ ! 
में आपके उभय चरणों की शरण में प्राप्त हुआ हूँ; मेरा उद्धार कीजिये।) 


पूरव-भूमि 

जब ग्रीष्म का सूर्य अपनी प्रखर किरणों से जगत्‌ को संतप्त कर देता है, 
पक्षियों का उन्मुक्त गगन-विहार अवरुद्ध हो जाता है, स्वच्छन्द-विहारी हरिणों 
की खुले मंदानों की अबाघ क्रीड़ा रुक जाती है, असंख्य प्राणबारियों की तृष्णा 
शान्‍्त करनेवाले सरोवर सूख जाते हैँ, उनकी सरस मृत्तिका नीरस होकर विदीणर्ण 
हो जाती है, जनता का इतस्तत: आवागमन समाप्त-प्राय: हो जाता है, प्राण-दायक 
वाय उत्तप्त लू बनकर प्राणान्तक बन जाती है, समस्त प्राणी-जलरूचर-थलचर- 
नभचर-असह्ाय ताप से त्राहि-त्राहि करने लगते हूँ, तब जगत्‌ की उस व्याकुलता 

* भ्रथदेशोअस्ति यिस्तारी जम्बुदीपस्थ भारते । विदेह इति विख्यात: स्व कुखण्डसमा: श्रिय: ।। 


तप्नाखष्डली ताली पत्मिती खम्हमण्हनम्‌ | सुलांभः कुष्हमाभिति नाम्ता कुण्डपुरं पुरम्‌ । 
“- प्राचार्य जिनसेन, हरिवंश पुराथ, ।3।- 
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को देखकर प्रकृति करवट लेती है, आकाश में सजल-साँवरे मेघ छा जाते हैं, 
संसार का रुन्ताप मिटाने के लिए उनमें से शीतल जल-बिन्दु बरसने लगते हैं। 
वाष्प (भाष) के रूप में पृथ्वी से लिये हुए जल-ऋण को आकाश ब्याज (सूद) 
सहित चुकाने के लिए जलरू-धारा की झड़ी बांध देता है, जिससे पृथ्वी न केवल 
अपनी प्यास बुझाती है, अपितु असंख्य व्यक्तियों की प्यास बझाने के लिए अपना 
भण्डार भी भर लेती है, जनता के आमोद प्रमोद के लिए हरी घास के गलीचे 
भी विछा देती है, समस्त जगत्‌ का सन्ताप दूर हो जाता है और सभी मनृष्य, 
पशु-पक्षी आनन्द की ध्वनि करने लगते है। 


इसी प्रकार स्वार्थ की आड़ में जब दुराचार, अत्याचार संसार में फंल जाता 
है, दीन-हीन बलहीन प्राणी निर्दंयता की चक्की मं पिसने लगते हैं, रक्षक जन ही 
उनके भक्षक बन जाते हूँ, स्वार्थी, दयाहीन मानव-धर्म की धारा अधर्म की ओर 
मोड़ देता है, दीन असहाय प्राणियों की करुण पुकार जब कोई नहीं सुनता, तब 
प्रकृति का करुणा-स्रोत प्रवाहित हो उठता है। वह ऐसा पराक्रमी साहसी वीर छा 
खड़ा करती है, जो अत्याचारियों के अत्याचार को मिटा देता है, दीन-दुःखी प्राणियों 
का संकट दूर कर देता है और जनता को सत्य प्रदर्शन करता है।* 


आज से २५७१ वर्ष पृव॑ भारत की वसुन्धरा भी पाप-भार से कांप उठी थी। 
अज्ञ जनता जिन लोगों को अपना धर्म-गुरु पुरोहित मानती थी, धर्म का अवतार मानती 
थी उन्हीं का मय रकत-माँस का लोलूपी बन गया था, अतः वे अपनों लोलपता 
शान्त करने के लिए स्वगं, राज्य, पुत्र, धन आदि का प्रलोभन देकर भोलों, अबोध 
जनता से यज्ञ कराते थे, उनमें बकरों आदि अनेक मूक ओर निरपराघ पशुओं 
की बलि चढ़वाते थे-उन्हें हवन-सामग्री बनवाते थे। ज्ञान-होन जनता उन स्वार्थी 
और अपने द्वारा माने हुए धर्म-गुरुओं के बचनों को परमात्मा की वाणी समझकर 
दयाहीन पाप को धर्म समझ बैठी थी और दीन-निर्वेह, असहाय पशुओं की करुण 
पुकार सुननेवाला कोई न था। 


इस प्रकार माँस-लोलपी धर्मान्धों का स्वार्थ और जनता का अज्ञान जब पाप- 
केत्य कर रहा था, तब जन-साधारण में ज्ञान का प्रकाश करनेवाले और पथ- 
भ्रष्ट धर्मान्धों का हृदय परिवर्तित करनेवाले सशक्त नेतृत्व की इस भारतभूमि को 
आवश्यकता थी। इस आवश्यकता कौ पूर्ति तीर्थंकर वद्धंमान महावीर ने की। 

हे ध्राचाराणां विधातेन कुदृष्टोनां चर सम्पदाम्‌ । 
धर्मरलानि परिप्राप्तमुच्छयन्ते जिनोत्तमा: ॥। “-पश्मपुराण, 5।286 


(जब भ्राचार नष्ट होने लगते हैं तब मिथ्यादृष्टियों के द्वारा सलानि को प्राप्त हुए धर्म की उन्नति करने के लिए 
जिनोत्तम (तीर्थंकर) उत्पन्न होकर उसे पुनः ऊंचा उठाते हैं। ) 
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वद्धमान का जन्म जम्बूद्ोप स्थित भरतक्षेत्र के आर्यखण्डान्तगंत विदेहदेशस्थ कुण्ड- 


ग्राम में राजा सिद्धार्थ की रानी त्रिशला के गर्भ से हुआ। कवि मनसुखसागर के 
शब्दों में-- 
चौपई 


जम्ब्दीप मनोहर सार । भरतक्षेत्र इह अति सुखकार ॥। 
आरजखण्ड विदेह? सुदेश । बसें सुजन सब उत्तम भेष ॥ 
कुण्डलपुर नगरी इक बसे । अति अद्भुत सुन्दरता लस? ॥ 
सिद्धारथ नामा भूपती । राज करे राजा समकिती ॥ 
त्रिसला पटरानी मनहार | गुनगर्भित सुभलच्छनघधार ॥। 
नई सित नारी पति जदा। इन्द्र अवधि करि जानो तदा ॥। 


(असंख्यात द्वीप-समद्रों के मध्य) सुन्दर जम्ब॒द्ीप है और उसमें सुखकारी भरत- 
क्षेत्र है। भरतक्षेत्र के आर्यखण्ड में विदेह देश है, जिसमें उत्तम वेश के धारक 
उत्तम जन रहते हैं। उसमें अति सुन्दर और अद्भुत कुण्डलपुर नगरी है। उस नगरी 
में सिद्धा्थ नाम क सम्यग्दृष्टि राजा राज्य करते थे। राजा के मन को हरण 
करनेवाली त्रिशला नाम को पटरानी थी जो गणयक्तत तथा शुभ लक्षणों की धारक 
थी । (जम्बूदीप यत्र जम्बवक्ष: स्थित:।' -सर्वार्थसिद्धि, ३३३) 


जम्बद्ीप * शास्त्र-प्रसिद्ध द्वीप है | जनेतर पुराणों में भी इसकी प्रसिद्धि 
है।* वैशाली इसी द्वीप की भरतक्षेत्र संबंवी एक नगरी थी। यह धन-जन 
से पूर्ण और वैशाली गणतंत्र-शासन की केन्द्र-मत थी। इस गणतन्त्र-शासन के नायक 
राजा चेटक' थे। चेंटक श्रावक थे । चेटक की अनेक गणवती पुत्रियां थीं।” 


]...'भ्रथ देशो$स्ति बिस्तारी जम्ब॒द्वीपस्थ भारते । विदेह इति विख्यात: स्वर्ग खण्डसम:श्रि.य: ।। -हरिवंश, ॥2 (विदेह 
(पु.) विगतो देहा: यस्य) 
'नाम्ना विदेह इति दिश्वल ये समसस्‍्ते । --वर्धमान चरित्र, असग 0 । । 7 
'भरते$स्मिन्‌ विदेहाड्ये विषये भवनांगणे । --उत्तरपुराण, 74॥5व 
सुखाभ: कुण्डमाभाति नाम्ना कुण्डपुरं पुरम । --हरिवंश, 5।2 
2. जम्बद्धीप लवणोंदादय: शुभनामानों द्वीप समुद्रा: ।' --जत्वार्थंयूत्र, 3।7 
3. जम्बद्वीप: समस्तानामेतेषां मध्यसंस्थित: ।' --विष्णुपुराण, 2।2॥7 
4. सो चेंडवों सावझो ।'  (भझ्रावश्यक चू. 3., 64) 
चेटकस्तु श्रावको । --(त्रिषष्ठि,, 06।8) 
5... सप्तर्धयो पुल्यश्य जायसी प्रियकारिणी । 
ततोमृगावती पश्चात्‌ सुप्रभा न प्रभावती । 
चेलनी पंचम उ्येष्ठी षष्ठी चान्त्या च चन्‍्दना। --उत्तरपुराण, भ्राचार्य गुणभद्र, 756-7 
(राजा चेेटक के सात पुत्नियां थीं। उनमें सब से बड़ी प्रियकारिणी तदनन्तर मृगावती, सुप्रभा, प्रभावती, चेलनी 
(बेलना ), ज्येष्ठा और पभ्रन्तिम चन्दना । 
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सबसे बड़ी का नाम त्रिशला था। त्रिशला का पाणिग्रहण कुण्डलपुर (कुण्ड्राम) 
क॑ शासक ज्ञातृ-बंशीय क्षत्रिय राजा सिद्धार्थ” के साथ हुआ था। त्रिशला राजा 
सिद्धार्थ को बहुत प्रिय थीं, जिसके कारण उनका ह्वितीय नाम “ प्रिय्कारिणी 
भी प्रंसिद्धि पा चुका था। त्रिशला सर्वंगणसम्पन्ना आदर्श नारी थीं। महारानी के 


गंणों का वर्णन नेति-नेति' अवर्णनीय है। * 


राजा चेंटक और सिद्धार्थ दोनों ही अपने राज्यों को स्वंभांति समृद्ध बनाने में 
दत्तचित्त और निपुण थे। उनके शासन में प्रजा सुखी थी, क्योंकि तत्कालीन उभय 
राजाओं की राज्य-प्रणालो स्वंतन्त्र-गणतंत्र का अनुसरण करने वाली थी-वहाँ 
साम्राज्यवाद और सामन्तशाही को प्रश्नय नहीं था। बेशाली गणतन्त्र में शासकों 
की सभा को गणसन्निपात' नाम दिया गया है। मतदान के लिए भो उस समय 
सभा का आथोजन घोषणापूर्वक किया जाता था और गृप्तविधि से शलाकाओं द्वारा 
अपना छन्द' (मतदान) किया जाता था। राज-सभा में शास्त्र-विहित अंगों का भी 
पूर्ण समावेश था। किसो विवादग्रस्त विशद विषय के समाधान के लिए सा्वंजनिक 
सभाओं को व्यवस्था भी की जातो थी। राज्य में श्रमण-श्रमणो ओर श्रावक- 
श्राविकाओं एवं धर्मात्माओं को पूर्ण सम्मान प्राप्त था। 


स्वप्न-प्रसंग 
एक समय रात्रि को जब त्रिशला रानी नन्द्यावर्त (राजभवन) में आनन्द से 


कमी. 


निद्रा-मग्न थीं-उन्होंने रात्रि के अन्तिम प्रहर में सोलह सुन्दर स्वप्न देखे।“ 
कवि मनसूखसागर के शब्दों में :-- 
'रसमिति मास बितीतिये, मंगल नृत्यसुगान । 
सितअष्टाषष्टीस्वस्वनि, ऊषानक्षत्र बखान ॥ 
पश्चिम निशि षोडस सुपन, लखे महमसुखकार । 
गजमुख प्रविशत अन्त में सोध्च्युतेन्द्र थितिधार ॥। 





. टछायेव सूरयस्य सदाध्तुगन्त्री बभूव मायेव विधे: सुमन्त्रिनू । 
नृपस्य नाम्ना प्रियकारिणीति यस्या: पुनीता प्रणयप्रणीति: ॥|  ---बीरोदय काब्य, 35 
2. बसस्‍्तां योजयितुं शक्तस्त्रिशलां गुणवर्णने: । 
या स्व-पुष्यैमेहावीरप्रसवाय नियोजिता । 
(ऐसा सामध्यं किसमें है, जो महारानी प्रियकारिणी-ल्रिशला के गुण-वर्णण की योजना कर सके ? क्योंकि झपने 
पुण्य के कारण ही वे तीर्थंकर महाबीर की जननी बनी थीं। ) 
3. आाषादस्यसितेपक्ष षष्ठयां शशिनि चोत्तराधाढ सप्ततलप्रासादस्थाभ्यन्तरवर्तिनि ।। 
नन्धावर्तगेहे्‌रत्न दीपकाि: प्रकाशिते । रत्नपर्यके हंसतूलिकादि विभूषिते: । 
--भा. गुणभद्ठ, उ. पु. 74॥253-54 
(प्राषाढ़ शुक्ला षष्ठी को जब चन्द्र उत्तराषाढ़ नक्षत्र पर था, प्रसन्नबद्धि प्रिकयकारिणी लिशला संप्तखण्डी महल में 
रत्नदीपों से प्रकाशित नन्श्यावर्त भवन में हंसतूलिका (गद्दों) से युक्त रत्नपयंक पर सो रही थीं। ) 
4. मनसुखसागर 
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(राजा सिद्धार्थ के भवन पर रत्नवृष्टि व मंगल नृत्य-गान होते हुए छह माह पूर्ण 
होने पर आषाढ़ शक्‍ला पष्ठी को उत्तराषाढ़ नक्षत्र में रात्रि के अन्तिम प्रहर में 
त्रिशला रानी ने सोलह स्वप्न देखे और अन्त में गज को मृख में प्रवेश करते हुए 
देखा। तभी अच्यृत-इन्द्र अपनी स्वर्ग आय पूर्ण कर रानी के गर्भ में आया। स्वप्नों 
को देखकर रानी की नोंद खुल गई। वह स्नानादि से निवत्त हो राजा सिद्धार्थ के 
पास गई और उन्हें सोलह स्वप्न सुनाये । राजा ने अवधिज्ञान से उनका फल जाना 
ओर रानी को तीर्थंकर पुत्रोत्पत्ति-हप फल कहा।) 


चौपई 


प्रात सूर्य सुभ शब्द अपार । जै जै रव बहु जन उच्चार ।। 
तिन करि जिन-माता प्रतिबोधि । उठि मज्जन करि काया सोधि ।। 
लई सहचरी संग अनेक । म॒दुवानी युत हिये विवेक ॥। 
पति के निकट जाय हरषाई । अर्धासन! थिति दीनों राई ॥। 
करि आलाप परस्पर जब । आगम कारन पूछयो तब ॥। 
पहर एक निशि अन्त प्रमान | षोडस सुपन लखे! सुखदान ।। 
तिनको फल जंपों मनधार । सुनत श्रवन हित तन-मन हार ॥। 
अवधि-चक्ष सिद्धारथ भूप । लखि वरने फल अधिक अनूप ।। 


( सू्यदिय से पूर्व प्रात:काल जब जन (बन्दीजन) जय-जयकार कर रहे थे, 
उसके द्वारा तीर्थकर-माता त्रिशलारानी-को प्रतिबोध (दिन निकलने का ज्ञान) हुआ । 
वे उठों और स्तानादि क्रिया द्वारा उन्होंने अपनी काय-शुद्धि की । उन्होंने अपने साथ 
विवेकशीला और मृदुवचनी अनेक सहचरियों को लिया । वे हर्षय॒क्त राजा के निकट 
गईं । राजा ने उन्हें अर्धासन दिया । परस्पर वार्तालाप करते हुए राजा ने आने का 
कारण पूछा । रानी ने कहा--मेंने रात्रि के अन्तिम प्रहर में सुखदायक सोलह स्वप्न 
देखे हैं, आप उनका फल कहिये, जिससे कर्ण-मन और शरीर को सुख का अनुभव 
हो । राजा सिद्धार्थ ने अवधिज्ञान रूपी चक्षुओं से रानी द्वारा देखे गये स्वप्नों का फल 
कहा । ) 





] संप्राप्तार्धासना स्वप्नान्‌ यथाक्रममुदाहरत्‌ । “-उत्तरपुराण 
2. 'अस्वप्नपूर्व जीवानां न हि जातु शुभाशुभम्‌ । “-कत्रचूड़ामणी, ।2] 
'सिद्धार्थनृूपतितनयों भारतवास्ये विदेहकुण्डपुरे। 
देव्यां प्रियकारिण्यां सुस्वप्नान्संप्रदश्ये विभू:।। --निर्वाण-भक्ति 4 


3. मनसुखसागर | 
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सोलह स्वप्न”! और उनके फल 


चौपई 


धुरि गजेन्द्र दरसन ते जान | होसी जगपति पुत्र प्रधान ॥। 
महावृषभ पुनि देख्यो सोय । जग जेठो नन्‍्दन तुम होय ॥। 
सेत सिंह दरसन फल भास । अतुल अनंती सकति-निवास ।। 
कमला-मज्जन तैं सुर ईस | करे नहोन कनकाचल सीस।॥। 
पुहुपदाम दो देखीं सार। तिसफल दुविध धमंदातार ॥ 
ससि तें सकललोक सुखदाय । तेजपुंज सूरज तें थाय ।। 


मीन जुगल तें सब सुख भाज । कुम्भ विलोकन तें निधिराज ।। 
सरवन ते सब लच्छनवान | सागर ते गम्भीर महान | * 


( प्रथम स्वप्न में गजेन्द्र-दशंन से तुम्हारे जगत्‌ में प्रधान, जगत्पति पुत्र होगा। 
वृषभ के दर्शन से तुम्हारा पुत्र जगत्‌ में बड़ा होगा । श्वेत सिह देखने का 
फल है कि वह अतुल्य-अनन्त शक्ति का धारक होगा । लक्ष्मी-स्नान से उसका अभि- 
षेक सुमेरु पंत पर होगा | दो पुप्प-मालाओं से वह द्विविध धमंदाता होगा । चन्द्र- 
दर्शन से सकल लोक को सुखदाता और सूरययदर्शन से तेजपुंज होगा । मीन-यूगल सुखी 
होने का प्रतीक है और कुम्भ स्वनिधियों के स्वामित्व को बतलाता है। सरोवर-दर्शन 
से तुम्हारा पुत्र सुलक्षण और सागर-दशेन से महात्‌ गम्भीर होगा। ) 


. (क) "माता यस्य प्रभाते करिपतिवृषभौसिहपोतं व लक्ष्मी, 
मालायुरमं॑ शशांक॑ रविश्षषयुगले पूर्णकुम्भौ तटाकम्‌। 
पयोधि सिहपीठं: सुरगणनिभत॑ व्योमयानं मनोज, 
चाद्दाक्षीन्नागवासं मणिगणशिखिनौ तं॑ जिनं नौमि भक्त्या ॥। 
() गज, (2) वृषभ, (3) सिंह, (4) लक्ष्मी, (5) माल्यद्धिक, (6) शशि, (7) सूर्य, (४) कुम्भद्विक, 
(9) झषयुगल, (0) सागर, () सरोवर, (2) सिंहासन, (3) देव-विमान, (4) नागविमान, 
(१5) रत्नराशि, (6) निर्धूम भ्रिन। 
(ख) तत्व वसह-मायंग-सीह-सायर चंदाश्ब्च जलकिलियकलस-पउमाहिसेय-जलण-पउमायर-भवण-विमाण-रयणराशि 
सीहासण-कीडंतमच्छ-पफुल्लदाम-जुवलाणं अण्णों भ्रण्णोसंबंधंविरहि-याणं सुत्ततित्थथरमादर्ण सोलसण्णं दंसर्ण 
छिण्ण सुमिणप्रो णाम। --ठक्खंडागमे-वेयणाखंड 4।।4 
(ग) वसहू-गय-सीह-वरसिरि-दाम-ससि-रवि-क्षपं॑ं च कलस थ। | 
सर-सायरं-मिर्ण-वरभवण्ण रयण कूरगी।। 
“विमलसूरि, पदम चरिठ 362. 


2, पाशबंपुराण, 5]20-23. 
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सिहपीठ तें मृगलोचनी । होय बाल तुम त्रिभुवनधनी ॥। 
सुर-विमान देख्यौं सुखपाय | सरगलोक तें उपजे आय ॥। 
नागराज-गृह को सुन हेत। जनमे मति-सुति-अवधि समेत ॥। 
रतन-रासि ते गन-मनि-खान । कर्म-दहन पावक तें जान ।। 
गज-प्रवेस जो बदन मझार । सुपन-अंत देख्याौं वर नार ।। 
'वबर्धमान जिन' ! जगत प्रधान । गर्भ तुम्हारे उतरे आन* ॥। 


( हे मगलोचनी, सिहासन तुम्हारे पुत्र को त्रिभुवन-धनी होता बतलाता है । 
देव-विमान-दर्शन का फल है कि वह स्वगंलोक से चलकर तुम्हारे गर्भ में आयेगा । 
घरणेन्द्र-भवन से मालम होता है कि वह तीन-ज्ञान-धारक (जन्म से ही) होगा । 
रत्न-राशि पुत्र के गुणभण्डार और अग्नि क्म-दहन को सूचित करते हैं । स्वप्नान्त 
में जो तुमने मख में गज-प्रवेश देखा है, उससे तुम ऐसा जानो कि (वाल तीर्थकर) 
स्वर्ग से चयकर तुम्हारे गर्भ में प्रवेश कर गये। ) 


चौपई 


चौपई 


तीन लोक मंगल सुखकने । सेवें आई सुरासुर चने ॥। 
आत्मज उपज अतिसुखकार। आत्मकाज कॉरि शिवपद धारि।। 
सुनि त्रिसला देवी सुखपाई। निजगृह गमन किये सुखुदाइ ।। 
सुभ-मनसा मनि विवुध समेत । आए गरभ कल्यानक हेत |। 
थापे सिंह पीठ दम्पती । करिअर्भिषेक हरप सुरपती ॥। 
वस्त्राभरन भेंट बहु देइ । निज-निज थानक गमन करेंइ । 


( तीनों लोकों में मंगल और सुख का कर्ता, जिसके चरणों की देव-असुर सेवा 
करेंगे और जो आत्मकल्याण-मोक्ष को प्राप्त करेगा ऐसा तुम्हारे पुत्र-रत्न उत्पन्न 
होगा । ऐसा सुनकर त्रिशलादंवी सुख का अनुभव करती हुई, राजा के समीप से उठकर 
अपने गृह की ओर चली गई । तदनन्तर इन्द्र अन्य देव-परिवार सहित जिन तीर्थंकर 
के गर्भ-कल्याणक (गर्भोत्सव) मनाने के लिए कुण्डलपुर में राजा सिद्धार्थ के घर 
आया। उन स्वर्ग-देवों ने उभय दम्पति को सिहासन पर विठाया और इन्द्र ने अभि 
षंक कर अत्यन्त हष को प्रकट किया । उन्होंने तीर्थकर -माता-पिता को अनेक वस्त्रा- 
भरण भेंट किये और अपने स्थान (स्वर्गलोक) को चले गये । ) 


. मलपाठ श्री पारस जिन' है। सभी तीर्थकरों की माताएँ समान स्वप्न देखती हैं, भ्ौर उनके पति समान फल वर्णन करते 
हैं, भ्रत: मूलपाठ को 'वद्धंमान जिन' के रूप में अंकित करना निर्दोष माना गया है। (झादि पुराण 2; 03-29) 


2. पाश्वपुराण, 5/24-व26. 
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अपने घर अत्यन्त सौभाग्यशाली जीव का आगमन जानकर राजा सिद्धार्थ और 
त्रिशला रानी कौ बहुत हर्ष हुआ | वे उस दिन की प्रतीक्षा करने लगे, जब उन्हें अपने 
पत्र के मल को देखने का अवसर मिलेगा । 


स्व के इन्द्र की आज्ञा से उसी दिन से ५६ कुमारिका देवियाँ त्रिशलारानी की 
सेवा में तत्पर हो गई-गर्भ-शोधन-त्रिया तो वे पहिले ही कर चुकी थीं। रानी की चिर- 
नियुक्त परिचारिका प्रियम्वदा भी रानी की सुख-सुविधा में पूरा योग दे रही थी। 
प्रियम्बदा ने रानी को किसी भी तरह का शारीरिक तथा मानसिक कष्ट नहीं होने 
दिया । विविध प्रकार के मनोरंजन करक॑ त्रिशला रानी का चित्त प्रसन्न रखा, उन्हें 
उललसित रखा । 


जन्म-कल्पाणक 


नौ मास, सात दिन, बारह घण्टे व्यतीत होते पर चंत्र शक्ला त्रयोदशी को | 
अयंमा योग में त्रिशलारानी ने अनुपम तेजस्वी सर्वाग पृत्र को जन्म दिया। तीर्थंकर 
के जन्म-काल में समस्त जगत में शान्ति की लहर विजली की भाँति फंलछ गई । अग- 
णित यातनाओं में सतत दुःखी नारकी जीवां को भी उसक्षण चेन की साँस मिली | 
समस्त कुण्डग्राम में आनन्द-भेरी वजने लगी। सारा नगर हर्ष में निमग्न हो गया । 
पुत्र-जन्मोत्सत के उपलक्ष्य में राजा सिद्धार्थ न प्रभूत दान दिया और राजोत्सव 
मनाप्रा । 


सौधर्म का इन्द्रासन स्वयं प्रकम्पित हो उठा । इन्द्र को अवधिज्ञान से ज्ञात 
हुआ कि कुण्डग्राम में अन्तिम तीर्थंकर का जन्म हुआ है । वह तत्काल समस्त 


| दृष्टे ग्रहैरथनिजत्त्वगतै: समग्रेलरने यथा पतितकालमसूतराज्ञी । 
चैत्रे जिन॑ सिततृतीयजया निशान्ते सोमान्हि चन्द्रमसि चोत्तरफाल्गुनिस्थे ।' 
“-वरध्रमान चरित्र, 758 
'बैज्ञसितपक्षफाल्गनिशशांकयोगेत्नयोदश्याम । 
जजेस्वोच्चस्थपग्रहेंषु सौम्येषु शभलरने।। 
हस्ताश्रिते शशांक चंत्रज्योत्स्ने चतुर्देशी दिवसे । 
पूर्वाहे रलघट्टविबुधेन्द्रशचक्रुरभिषेकम्‌ । --धज्यपाद, निर्वाणभक्ति 5-6. 
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देव-परिवार को साथ लेकर नृत्य-गान करता हुआ कुण्डलपुर आया और उसने राज- 
भवन में अपूर्व मंगल उत्सव किया। कुण्डग्राम का कण-कण देवोत्सवों से निनादित 
और अनगंजित हो उठा। इन्द्र ने माता त्रिशला की स्तुति करते हुए कहा-- 


माता, त जगन्माता है, तेरा पुत्र विश्व का उद्धार करेंगा। जगत्‌ का भ्रम, 
अज्ञान दूर करके विश्व का पथ-प्रद्शक बनेगा। तू धन्य है। इस जगत्‌ म तेरे 
समान भाग्यशालिनी माता और कोई नहीं है।' 


इन्द्र ने सिद्धार्थ राजा का भी वहुत सम्मान किया | तदनन्तर इन्द्राणी उस 
नवजात बालक को प्रसूतिगह से बाहर ले आई। इन्द्र उस बाल तोर्थकर को गोद 
में लेकर ऐरावत हाथी पर आरूढ़ हो, सुमेर पंत पर गया और शिशु जिनका अभिषेक 
(स्नपन) किया। अभिषेक के परचात्‌ जब इन्द्राणी तीर्थंकर कुमार को पोंछ रही थी 
तब वे तीर्थंकर के कपाल-जल-विन्दुओं को सुखाने में असमर्थ-सी रहीं-बवे ज्यों-ज्यों 
जितना-जितना पोंछती थीं, कपोल-जल-बिन्दु त्यों-त्यों अधिक चमकने लगते थे । 
यह प्रक्रिया होते-होते इन्द्राणी को पर्याप्त आश्चयं होने छगा परन्तु उनकी 
भ्रान्ति दूर होने में विलम्ब न हआ, म्रान्ति का स्वयमेव निवारण हो गया। अर्थात्‌ 
वे जल की बिन्दुएं नहीं थीं अपितु इन्द्राणी के आभृषणों की प्रतिबिम्ब मात्र थीं, जो 
तीर्थंकर के स्वच्छु बदन पर चमक कर जल-बिन्दुओं की भान्ति उत्पन्न कर रही थीं- 
यत: तीर्थकर स्वभावत: त्रेलोक्य सुन्दर थे। अभिषेक के अनन्तर इन्द्र ने तीर्थकर 
वर्धभान महावीर को सिंह चिह्न से भपित किया । तीरयंकर महावीर की प्रतिविम्व 
आज उसी चिह्न से जानी जाती है।! चिह्न के सम्बन्ध में प्रतिप्शतिकक में लिखा 
है कि यह तीर्थंकर का वंश-रूढ़ चिह्न होता है। तथाहि-- 


तीथंकराणां निजवंशरूढं पृथग्विधं संव्यवहारहेत॑ । 
यल्लांछनं तत्र कृताहँदीग बिबस्ययोग्यं विलिखामि पीठे । 
“--प्रतिप्ठातिलक, ११।१ (लांछत-रथापनाम्‌ ) 


तीर्थंकर के जन्म-पूर्व॑ से ही राजा सिद्धार्थ को वेभव, यश, प्रताप, प्रभाव और 
पराक्रम अधिक वृद्धि को प्राप्त होने लगे थे और स्वयं बाल तीर्थंकर भी द्वितीया 
के चन्द्र की भाँति वृद्धि को प्राप्त होंगे अत: उनका नाम वर्धभान रखा गया। ! 


. 'रिसहादीणंचिण्हं गोवदिगय तुरग बाणरा को, पउमं णंदावत्तं अड ससीमयूरसोत्तीया। 
गण्ड महिसवराहासाही वज्ञाणि हरिणछगलाय, तगर कुसमायकलसा कुम्मुप्पलसंखभरटिसिहा ।-तिलों.प. 4 60 4। 60 5. 
2. तदगर्भतः प्रतिदिन स्वकुलस्यथ लक्ष्मी । दृष्ट्‌बा मुदा विधुकलामिव वर्धमानम्‌ । 
साध सुरर्भगवतों दशमेलितस्य । श्री वर्मान इतिनाम चकार राजा ।। “--अर्धभान चरित्र ]79] 
'दिन-दिन बढ़ती पदवी जोय । वर्धमान कहते सब कोय ।। “-मनसुखसागर, 78. 
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(जिन बालक पद क़ीड़ा करें । नर-नारी जन-मन अति हरे । 

पांव अटपटे। जिन भू धरे । घट्वन चलन सकल मन हनें।। 

गले माल मुक्ताफल लसें। कटि करधनी कमर सुभ कसे ॥। 

हीरकनी-जड़त किकिनी । रुणझेण चरण होई रव घनी ।। 

कर पल्लव में मुदरी देई। हिये हरष जन-मन हर लेइ ।। 
“कवि मनसुखसागर 


( बालक वीर जब पाँव-पांव चलने लगे और वाल-क्रोड़ाएँ करने लगे तब वे 
नर-नारियों का मनोहरण करने लगे । वे पृथ्वी पर अटपटे (इधर-उधर) पैर रखते 
थे और जब कभो घुटनों के वल दौड़ते थे, तव सव का मन मोह लेते थे। उनके 
गले में मोतियों की माला, कमर में करधनी, हीरों से जड़ित किकिनी शोभायमान थी 
जिनकी रुन-झुन, रुन-झुन गज होतीं थी । उनके कर-कमल में अंगूठी शोभित थी । वे सव 
मानवों के मनों को हषित करते थे ।) 


कमार में बाह्य पदार्थों को जानने में जैसी ज्ञानज्योति थी, वेसी ही असाधारण 
ज्ञानज्योति आध्यात्मिक और स्वानभूति के प्रति भी थी । पूर्ब-भव से उदीयमान क्षायिक 
सम्यक्त्व उनको था। ऐसी अनेक अनुपम महिमामयी विशेषताओं के के पुंज थे। 
ये सब विशेषताएं उनके वीतरागत्व की प्रतीक थीं। आशाधर सूरि ने लिखा है-- 


वपुरेव तवाचष्टे भगवन्‌ वीतरागताम्‌ । 
न हि कोटरसंस्थेड्ग्नौ तरुभेवति शड्वल: ।॥। 
--अनागार धर्मामृत, पृ० ८६२ 


( हे भगवन , आपका शरीर ही आपकी वीतरागता को प्रकट कर रहा है । 
आपके शरीर में वीतराग-भाव-दरशक चिह्न-गण विद्यमान हैं, जेसे वक्ष की सरलता 
से उसके हरे-भरे रहने का अनमान किया जाता है-कोटर म विद्यमान अग्निवाला वक्ष 
हरा-भरा नहीं रह सकता वंसे ही आपमें (सहज-सुन्दर शरीर में) यदि इन गुणों का 
अभाव हो तो आपकी दरीरस्थ आत्मा में सम्यक्त्वादि गणों का अनुमान अथवा 
प्रादुर्माव कंसे हो सकता है ? आप सम्यक्त्वी हैँ, अतः शारीरिक सदृगुणों के पृंज 
है. सम्यक्त्वादि गणोपेत हें (यह आपकी असाधारण विशेषता है। ) 


तीर्थंकर के शरीर का सुन्दर होना स्वाभाविक है, क्योंकि उनके सर्वश्रेष्ठ नामकर्म- 
तीर्थंकर प्रकृति का उदय है। तीनों लोकों में सर्वोत्तम परमाणुओं से उनके शरीर की 


रचना होती है, कहा भी है-- ह 
| बांघें मुठी प्रट्पटे पाय | कैसे वह छबि बरनी जाय ।। “-पाष्बेपुराण 7। 
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वैःशान्तरागरुचिभि: परमाणुभिस्त्वं । 

निर्मापितस्त्रिभुवनैकललामभूत । 

तावन्त एव खल तेथध्प्यणव: पृथिव्यां । 

यत्ते समानमपरं नहि रूपमस्ति ॥ --आचार्य मानतुंग, भक्ता. १२ 


( हे त्रिभ्वन के एक मात्र सौन्दर्य-सार, जिन शान्तरस के परमाणुओं से आपका 
शरीर निर्मित हुआ है, वे परमाणु भूमण्डल पर उतने ही थे। इस विचार का आधार 
यह है कि जिनाभिषेक के बाद इन्द्र ने बालक का श्रृंगार किया, उनका वीर नाम रखा 
गया । उन्हें ऐरावत हाथो पर कुण्डग्राम ले आया गया । तथाहि- 


'कंचणकलसणीर ण्हाएविणु, चंदणगोसीरह चच्चेविणु । 
पुणु सिगारू कराविउ इंदें, णच्चिउणवरस परमाणंदे । 
वीरणाहु घोसिवि सुरराएं. . .. .. . . |। --नरसेन , वर्धभान कथा । 


( स्वर्ण के कलशों से जलाभिषेक करने के उपरान्त बालजिन तन पर चन्दन 
और केशर का चर्चन किया । अनन्तर इन्द्र ने भगवान का शंगार' किया और 
आनन्दित होकर नवरस-पूरित नत्य आदि किया। इन्द्र ने उनका नाम 'बीर' नाथ 
घोषित किया । जिन बालक को माता को सीौंपकर इन्द्राणी और इन्द्र आदि वापस 
स्वर्ग लौट गये । कवि मनसुखसागर क॑ शब्दों में- 
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जिन, जननी के अंके देइ । ताण्डव नृत्य जु णक्र करेड्ट ॥। 
नगर महोत्सव तब अति भयो | सुरपति जब निजपुर में गयो।। 
सिद्धारथ नृप मन हरखंत । उत्सव करि कहें लहो न अन्त ।। 


( इन्द्राणी ने अभिषेक के अनन्तर जिन वालक को जननी त्रिशला की गोद 
में दिया और इन्द्र ने स्तुतिपूरबक * ताण्डव नृत्य किया। नगर में अत्यन्त विशेष उत्सव 


). .. घत्वा गेखरपट्हार पदक ग्रैवेयकालंबकम्‌। 
केयूरांगदमध्यवंधरकटीसूत्र च मुद्रान्वितम्‌ ॥। 
चंचत्कुटलकर्णपुरममन पाणिदये ककणम्‌। 
मंजीरं कटक पदे जिनपते: श्रीगंधमुद्रांकितम्‌ ।। -भ्राशाधर, पूजापाठ, 5. 
(राजकुमार महावीर के सोलह भ्राभूषणों का वर्णन यहाँ प्रस्तुत है- . शेखर, 2. पटुहार, 3. पदक 4. प्रैवेयक, 
5. प्रालंबकम्‌, 6. केयूर, 7. प्रंगद, 8. मध्यबंधुर, 9. कटी सूत्रं, 0. मुद्रा, !. कुंडल, 2. कंकण, 
4. मंजीरं, 5. कटकं, 6. श्रीगंध।) 
2. देवत्वय्यच्वजाते तिभुवनमलिन चाद्यजातं सनाथं । जातो मूर्ताञच्र्म: कुमतबहुतयो ध्वस्तमच्व जातम्‌ । 
स्वमॉक्षद्वा: क्वार्ट स्‍्फूटमिहनिवत्त चाद्पुण्याहमाशीजोतंलोकाग्रचक्षर्जय जय भगवज्जीव वर्धस्व नन्‍्द । प्रतिष्ठातिलक,9।7 
(है देव भ्राज भ्रापके जन्म लेने से सम्पूर्ण त्रैलोक्य सनाथ हो गया है, धर्म मूर्त्तरूप में उपस्थित हो गया है। मिध्याधर्म 
कुमतरूपी तम नष्ट हो गया है, स्वगं-मोक्ष के बन्द कपाट खुल गये हैं, मैं पुण्यशाली हुभा हूँ । हें लोकाग्रचक्षु भगवन्‌ भाप 
भ्रमर, झानन्दित हों भौर बढ़ते रहें।) 
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हुआ और इन्द्र अपने स्थान को चला गया। सिद्धार्थ राजा अत्यन्त प्रसन्न हुए, उन्होंने 
उत्सव आदि किये, जिनका वर्णन करते कवि अन्त नहीं पा सकता। ) 


यह समय पूवंवर्ती तईसवे तीर्थंकर पाइवेनाथ के २५० वर्ष वाद तथा 
ईसा से ७९९ वर्ष पहिले का था ।”? तीर्थंकर वर्धमान शुक्लपक्ष को द्वितीया 
क॑ चन्द्रमा के समान बढ़ने लगे और अपनी वाल-लीलाओं से माता-पिता 
एवं समस्त परिवार को आनन्दित करने लगे । जन्म से ही उनके शरीर में अनेक 
अनपम विशेषताएँ थीं, जैसे उनका शरोर अन पम-सुन्दर था, शरोर के समस्त अंग-उपांग 
पूर्ण एवं सटीक थे, कोई भी अंग लेशमात्र हीन, अधिक अथवा छोटा-बड़ा नहीं था । शरीर 
सुरभित था । पसीना नहों आता था, महान्‌ बल था। पाचन-शक्ति असाधारण थी, 
वाणी मधर थी । ज्योतिष और सामद्रिक शास्त्र-विहित समस्त १००८ शुभ चिह्न 
(शंख, चक्र, पद्म, यव, धनुष) आदि से उनका शरीर अंक्ति था। वे जन्म से ही 
विशिष्ट अर्थात्‌ अवधिज्ञानी थे। उनके शुभ लक्षणयक्त सुन्दर-सुडौल शरीर और उनकी 
वाल-सुलभ लीलाएं जन-जन को आनंदित करती थीं । 


आपके समान कोई अन्य रूप दृष्टिगोचर नहीं होता । यदि कदाचित्‌ वे शान्ति- 
परमाण आपकी रूप-रचना के पश्चात्‌.सावशेष होते तो उनसे निर्मित कोई रूपान्तर 
दिखाई देता । 


तीर्थंकर वर्धभान जन-मन मोहते हुए, विविध वाल-लीलाओं को करते हुए 
शर्ने: शने: वढ़ रहे थे। जब उनकी वय आठ वर्ष की हुई, तव उन्होंने बिना किसी 
अन्य प्रेरणा के ही स्वयं हिसा, झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह इन पाँच पापों का आशिक 
त्याग कर अहिसा, सत्य, अचौये, ब्रह्मच्य और परिग्रह-परिमाण रूप पाँच अणुक्रतों 
को धारण कर किया १ । 


बालकाल से ही तीर्थ कर की प्रतिभा आदचर्यंकारी थी-बे देवों के साथ विविध 
प्रकार के कूट प्रश्नोत्तर करते थे और देवगण भी अनुकूल रीति से उन्हें प्रसन्न रखते 
थे; तथाहि- 


. पाश्वेशतीर्थ सन्‍्ताने पंचाशद्विशताब्दके । 


तदप्यन्तरवर्त्यायुमेहावीरोश्ष॒ जातवान्‌ ।। “--उत्तरपुराण, 27262. 
2. स्वायुराशष्ट वर्षेभ्य: सर्वेबां परतों भवेत्‌ 
उदिताष्टकषायाणां तीर्थेषां देशसंयम: । --गुणभद्वाघायं, उत्तरपुराण, 635. 


“इह विध झाठ बरस के भये। तब प्रभु भ्राप श्नुश्रत लये। “-पाश्वेपुराण 7।]6. 
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सुर बालापन भप बनाय । जिनवर संग केलि सुखदाय ।। 
काव्यकला अरु श्लोक बखान । दृप्टकूट बहुविधि मन आने ।। 
अंतरलंपन! छन्द उच्चरें । बहरिलापिका बहुविस्तरें ।॥ 
सुरसुनि हरष हिये में धरें । तदनुकूल हवे सेवा करें ।। --कवि मनसुखसागर 
( स्वर्ग के देव वालरूप धारण कर जिन (बालकरूप वीर प्रभु) के साथ 
सुखदायी क्रीड़ा करते थे । वे तीर्थंकर (बालक वीर) के साथ काव्य-कला-छन्द-इलोक 
आदि का संभाषण करते थे और उनकी दृष्टि व मन के अनुकूल अन्तर्लाप-बहिर्लाप 
का विस्तार (वर्णन) करते थे। तीर्थंकर की चर्चा (सम्भाषण) को सुनकर देवगण 
हित होते थे और महावीर वालक के अनुरूप! उनकी सेवा करते थे । 
इस प्रकार तोर्थकर प्रभु वर्धभान महावीर का काल विविध प्रकार के सौम्य- 
सुखद वातावरण में व्यतीत हो रहा था। उनके कार्य-कलापों के कारण उनके अनेक 
नाम भी पड़ गये। उनके नामों में केवल नाम-निक्षेप ही नहीं अपितु तदनकल वास्त- 
विक गृण भी कारण थे । 
नामान्तर 
'सन्मतिमंहतिरवी रोमहावीरो&न्त्यकाश्यप: । 
नाथान्वयों वर्धभानो यत्तीर्थंमिह साम्प्रतम्‌ । --धरंजय नाममाला, ११५ 
सनन्‍्मति : श्री वर्धभान तीर्थकर के असाधारण ज्ञान की महिमा सुनकर संजय 
ओर विजय नाम के दो चारण ऋद्धिधारक मुनि अपनी तैत्त्व-विषयक कुछ शंकाओं का 
समाधान करने के लिए उनके पास आये, किन्तु वर्धमान तीर्थंकर का दर्शन करते ही 
उनकी शंकाओं का समाधान स्वयं हो गया। उन्हें समाधान के लिए कुछ पूछना नही 
पड़ा । यह आश्चर्य देखकर उन मनियों ने वर्धभान का अपर नाम 'सन्म्रति* रख दिया । 
कहा भी है-- 
तस्यापरेद्यरथ चारणलब्धियक्तौ, 
भर्त॒यती विजय-संजयनामधेया । 
तद्वीक्षणात्सपदिनिमृतसंशयाथां-, 
वातेनतुजंगति सन्मतिरित्यभिव्याम्‌ ॥ --उत्तरपुराण ९२।१७ 
श् तीर्थंकर के गर्भकाल में उनकी माता गढ़ प्रहेलिका, प्रत्तर्लाप-बहिलपिस्पमें देवियों से संवाद करती हैं। बालक के 
संस्कारों पर उनके गर्भकाल का प्रभाव भी होता है, तथापि- 
दोहा-- प्रंतर्ताप  पहेलिका, बहिलापिका एवं ।। 


बिन्दुहीन निरप्रोठपद, क्रियागुप्त बहुमैव | 
इत्यादिक भ्रागम उकत, प्रलंकार की जात।। 


प्रधंगढ़ गम्भीर सब, समझावें जिन-मात।। --पार्श्यपुराण, 5 55- 56 

2. मनोध्नकलं ले वयोइनकल नानाविध॑ क्रीडनमाचरन्ति। ये शक्र पुत्रा जिन बालकेन ॥' 
--अतिष्ठातिलक 9 (कुमारक्रीड़ा) । 
4 कन्दुक जल ऋ्रीडायंत्र फल पल्‍लनयब प्रसृतादि हेस्तेष जतुष्ब॑ष्टसु बा कुमारेष 2००००४६००६० ४०४६ | --वही । 


3. 'सनन्‍्मति धरी हिये प्रभुधार। सन्‍्मति नाम कहै संसार ।। --मनसुश्षसागर, 78. 


३४ 


अतिबीर: एक दिन कुण्डलपुर में एक बड़ा हाथी मदोन्मत्त होकर गजशाला से 
बाहर निकल भागा । मार्ग में आने वाले स्त्री-पुरुषों को कुचलता हुआ, वस्तुओं को 
अस्त-व्यस्त करता हुआ वह इधर-उधर घूमने लगा। उसको देखकर कुण्डलपुर की 
जनता भयभीत हो गई ओर प्राण बचाने के लिए यत्र-तत्र भागने लगी। नगर में भारी 


कोलाहल मच गया । 


श्री व्धभान अन्य बालकों के साथ क्रीड़ा कर रहें थे, मदोन्मत्त हाथी उधर जा 
झपटा । हाथी का काल जैसा विकराल रूप देखकर खेलने वाले बालक भयभीत 
होकर इतस्तत: भागे; परन्तु वर्धभान ने निर्भय होकर कठोर स्वर में हाथी को 
ललकारा । हाथी को वर्धभान की ललकार सिह-गर्जना से भी अधिक प्रभावशाली 
प्रतीत हुई । वह सहमकर खड़ा हो गया। भय से उसका मद सूख गया। तब 
वर्धभान उसके मस्तक पर जा चढ़ें और अपनी वज्ञ-मृष्ठियों के प्रहार से उसे निमेद 


कर दिया । 





बकरे जेसे मुखबाला संगसदेव जो बर्धभान की निर्भाकता 
से प्रभावित होकर उन्हें तथा उनके बाल-साथियों को कंधे 
पर बिठाये नृत्य-विभोर है । 

(प्रसंग : चामुंडराय कृत वर्धमान पुराणं, कन्नड़ भाषा, 

पृष्ठ २९१) 

. 'बटवृक्षमथैकदामहान्त सहडिम्भैरधिरह य वर्धमान:। 
रममाणमुदीक्ष्य संगमाठ्यो विवुधस्त्रासयिसतु' माससाद |। 
'झभयात्मतयाप्रहुष्टथेता विवृुधस्तस्य निज प्रकाश्यरूपं। 
धभिविज्यसुबणेकुम्मतोयै: स महावीर इति व्यधत ताम ।। 

'घोर वीरचर्यातप करें। महांवीर यातें उच्चरें। 


तव कुण्डलपुर की जनता ने 
राजकुमार वर्धमान की निर्भयता 
और वीरता की अत्यन्त प्रशंसा 
की ओर उन्हें वह अतिवीर' नाम 
से पुकारने लगी। इस प्रकार 
राजकुमार का तीसरा नाम 
अतिवीर' प्रसिद्ध हो गया । 

महावीर : एक दिन संगम 
नामक एक देव महान्‌ भयानक 
विषधर सर्प का रूप धारण करके 
राजकुमार की निर्भीकता तथा 
शक्ति की परोक्षा करने आया । 
जहाँ वर्धभान कुमार अन्य 
किशोर बालकों के साथ एक वक्ष 
के नीचे खेल रहे थे,' वहाँ वह 
विकराल सर्प फुंकार मारता 
हुआ उस वृक्ष से लिपट गया। 


७. 


उसे देखकर सब बालक 


बल बनन3++ मय 777 व अननननगनान वजननयनन -नननन्‍न-नन++--निलमाएन++००७+अमनतक पथ ला, 


“-बड्ेमान चरित्र, असग महाकबि, 7।9 


“--उत्तरपुराण, गुणभद्गाबाये, 98 
“-मनसुखसागर, 77. 
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बहुत भयभीत हुए। अपने प्राण बचाने के लिए वे इधर-उधर भागने लगे, चीत्कार 
करने लगे । कुछ तो भय से मूच्छित होकर पथ्वी पर गिर भी पड़े, परन्तु वर्धमान 
कुमार सप॑ को देखकर रंचमात्र भयभीत न हुए। उन्होंने निर्भयता से सपं के 
साथ क्रीड़ा की और उसे दूर कर दिया। राजकुमार वर्धभान की इस निर्भयता को 
देख देव प्रकट हुआ और उसने उनका नाम 'महावीर' रख दिया । 


अविचल ब्रह्मचयं 

राजकुमार वर्धमान जन्म से सर्वा ग सुन्दर तो थे ही, जब वे किशोर वय समाप्त 
कर यौवन में पग रखने लगे, तब उनकी सुन्दरता का क्या कहना ? उनके अंग-प्रत्यंग 
में लावण्य-छटा उमंगें भरने लगीं। उनके असाधारण ज्ञान, बल, पराक्रम, तेज तथा 
यौवन की वार्ता सर्वत्र प्रसिद्ध हो गई | अनेक राजाओं की ओर से पाणिग्रहण सम्बन्धी 
प्रस्ताव आने लगे । 


कलिग नरेश राजा जितशत्र की सुपुत्री यशोदा सब राजकुमारियों में सुन्दर- 
त्रिलोक सुन्दरी एवं सवंगुणसम्पन्न कुमारी थीं । अत: राजा सिद्धार्थ और त्रिशला ने 
वर्धमान का पाणिग्रहण उसके साथ करना चाहा ।* वे चाहते थे कि उनका पुत्र आदि 
तीर्थंथर ऋषभदेव द्वारा प्रवरतित गृहस्थ-मार्ग का अनुसरण करे । यह सब चाहते 
हुए भी वे कुमार के अलौकिक व्यक्तित्व को भी नहीं भूल पाते थे। कभी-कभी वे बड़े 
असमंजस में पड़ जाते और सोचने लगते-- 
'अज्जवि विसय आलिण पयासइ, अज्जसकामालाव ण भासइ। 


अज्जवि तिय रूवेंणउ भिज्जड, अज्ज अणंग कणिहि ण दलिज्जड़ । 
णारिकहारासि मण ढोवइ, णउ सवियारउ कहव पलोवड । --रयधकवि 


( वर्धभान महावीर यवा हो गये हूँ, तथापि आज भी उनके हृदय में विषयों की 
अभिलाषा प्रकट नहीं हो रही है, वे आज भी काम-युक्त वाणी नहीं बोलते हैं, आज भी 
उनका मन स्त्रियों के कटाक्षों से नहीं भिद रहा है, आज भी काम की कणिका उन्हें 
दलन नहीं कर रही है, स्त्रियों की कथाओं में उनका मन रस नहीं ले रहा है और न वे 
विकार-भाव से किसी स्त्री की ओर देखते ही हँ-आदि | ) 


यौवन के समय स्वभाव से नर-नारियों में काम-वासना का प्रबल वेग से 

संचार हो जाता है। उस काम-वेग को रोकना साधारण मनुष्य के सामथ्यं से बाहर 
हो जाता है मनृष्य अपने प्रवल पराक्रम से महान्‌ बलवान्‌ वनराज सिंह को, भयानक 
विकराल गजराज को वश में कर लेता है, महान योद्धाओं की विशाल सेना पर विजय 


+ “यशोदयायां सुतया यशोदया पवित्रया बीर-विवाह मंगलम्‌। 
झनेक कन्या परिवारयारुहत्समीक्षितुं तुंग मनोरथ तदा।। “हरिवंश पुराण, 66।8. 
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प्राप्त कर लेता है; किन्तु उसे कामदेव पर विजय पाना कठिन हो जाता है। ससार 
में पुरुष-स्त्री, पश-पक्षी आदि समस्त जीव कामदेव के दास बने हुए है। इसी कारण 
नर-नारी का मिथन काम-शान्ति के लिए जीवन-भर विषय-वासना का क्रीड़ा बना 
रहता है। उस अदम्य कामवासना का लेशमात्र भी प्रभाव क्षत्रिय नवयुवक राजकुमार 
वर्धभान के हृदय पर दृष्टिगोचर न हुआ । 


जब मोह से आक्रान्त पिता ने वीर कुमार के समक्ष विवाह का प्रस्ताव रखा! 
तंब व्धभान ने कहा-संसार में सुख नहीं । गृहस्थाश्रम बंधन है, पर से उत्पन्न होने 
वाले, मल-मत्रादि को प्रवाहित करने वाले, क्षण-क्षण में संकड़ों बाधाओं से व्याप्त 
और प्रारम्भ में मधुर दिखने वाले इस इन्द्रिय-सुख को कोन गणी पुरुष सेवन करना 
चाहेंगा ? संसार में परिश्रमण करते हुए इसने अनन्त जन्म, जाति और वंशों को 
ग्रहण कर-करके छोड़ा है। जगत में कौन-सा वंश सदा नित्य रहा है और कौन- 
कौन से कुल की सन्तान , माता, पिता और प्रियजन नित्य बने रहें हैं? मनुष्य किस- 
किसके मनोरथों को पूरा कर सकता है ” इसलिए इस दार-परिग्रह को स्वीकार 
नहीं करना ही अच्छा है ।? 


पुत्र के उच्च ध्येय, बिचार और ब्रह्मचयं की बात मुनकर राजा सिद्धार्थ और 
रानी तरिशला कुछ न बोल सके । उन्होंने सोचा-वर्धमान हमारा पृत्र है, वय में हमसे 
छोटा है; किन्तु ज्ञानऔर आचार-विचार में हमसे बहुत बड़ा है, तीर्थंकर है । 
वह हित-अहित की वार्ता तथा कतंव्य-कार्यों को हमसे अधिक समझता है । हम उसे 
क्या समझायें ? वह तो संसार में जगत्‌ के जीवों को समझाने, उनका उद्धार करने 
आया है। वह जिस पुनीत पथ में बढ़ना चाहता है उसमें वाधा डालना हमें उचित नहीं ।' 
वे चुप रह गये और उन्होंने कलिग-नरेश जितशत्र की कुमारी यश्ोदा का पाणिग्रहण- 
प्रस्ताव अस्वीकार कर दिया और कुमार को अपलक नेत्रों से देखते रहे ।* 


. 'पुरिसह तिरिय सुबखुधरुसारउदेवहंहियइ दुल्लहो। वंसुप्पत्ति जेनकुलवश्टटइधरुसंसार वल्लहो।। 
“-नरसेन, बद्ध॑मान कथा 
2. परसंभउ पवहिय संभउ, खण-खण वाहासय-सहिउ। 


प्रारंभे महुरउ इंद्रियमुहधुठड, कोणरुसेवड्गण भ्रहिउ।। 

संसारि भमतइईं जाईं जाईं, गिण्टियईं पमेल्लिय ताईं ताईं। 

केतियई गरणतमि भ्रासिवंस, णिच्चच्चेजि जगि लड़संस। 

केतियंद भणमि कुल-संतईउ, जणणी-जण्णइ पिय सामिणीउ। 

प्रेमि मणो रह कासु कासु/''“॥ “- (रइधकवि ) 

ते पृज्यास्ते महात्मानस्त एवं पुरुषा भुवि। । 

ये सुखेन समुत्तीर्णा: साधो योवन संकटात्‌ । “-गोगवासिष्ठ, 204]. 
3. 'निक्षम्य युक्तार्थधुरं पिता गिरं पस्पर्श वालस्य नावालक शिर:। 

प्रातन्दसंदोहसमुल्लसदबपुस्तया तदास्येन्दुधधो दश: पपु:।॥ “-थवीरोदय काव्य, 8।46 
(तीर्थंकर की युक्ति-युक्‍्त वाणी को सुनकर झानन्द-सन्दोह से पुलकित-शरीर पिता ने झ्पने बालक के नवझ्लक (केश) 
वाले सिर का स्पर्श किया भौर भौर उनके नेत्र तीथंकर के मुखरूप चन्द्र से निकलनेवाले झ्रमृत को पीने लगे ।) 
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यद्यपि वर्धमान के पिता राजा सिद्धार्थ एक स्वंतन्त्र-स्वतन्त्र गणतन्त्र के शासक॑ 
थे । उनके नाना चेंटक वंश्ञाली गणतन्त्र के प्रमुख नायक थे, अनेक राजाओं के अधीए्वर 
थे, अत: राजकुमार वर्धभान को सब तरह के राजसुख प्राप्त थे । कोई भी शारीरिक 
या मानसिक कप्ट उन्हें नहीं था । वे यदि चाहते तो पाणिग्रहण करके वैवाहिक (काम- 
संबंधी) सुख का उपभोग और कुण्डलग्नाम के राजसिहासन पर बैठकर शासन भी 
कर सकते थे; परन्तु जिस प्रकार जल में रहता हुआ कमल जल से अलिप्त रहता है 
उसी प्रकार राजकुमार वर्धमान सर्व सुख-सुविधा सम्पन्न राजभवन में रहकर भी 
संसार की मोहमाया से अलिप्त रहें । वे अखण्ड बाल-ब्रह्मच्य से शोभायमान रहे । 
ठीक ही है-जिनक ज्ञान में वस्तु-तत्त्व का प्रकाश है, जो संसार क॑ दु:खी प्राणियों को 
धर्म और सुख-मार्ग बतलाने की भावना रखते हूँ वे संसार के क्षणभंगर विनाशीक 
प्रपंचों से विरक्त रहते हे । तीर्थंकर का ब्रह्मचारी रहना ही ठीक था-उनके पूर्व 
भी चार तीर्थंकर ब्रह्मचारी रहे थे।* महिलाओं में भी प्रजापति आदिनाथ 
(ऋषभनाथ ) की पृत्रियों ने भी विवाह नहीं किया था । 


अनिमित्तिक वेराग्य 


इस प्रकार कुमार वर्धभान का राजभवन में रहते ओर वंराग्य-चिन्तवन करते, 
२८ वर्ष ७ मास और १२ दिन का समय ब्रह्मचयं॑-अवस्था में व्यतीत हो गया । एक दिन 
उन्हें अचानक अपने पूर्वभवों का स्मरण हो आया। उन्हें ज्ञात हुआ कि में पूव॑भव में 
सोलहवें स्वगं का इन्द्र था,वहाँ में २२ सागर तक दिव्य भोगोपभोगों का आनन्द लेता रहा । 


£ 'वासुपूज्यों महावीरों, मल्लिः पार्शण्वो यदुन्तम: 


कुमार निर्गता गेहानू, पृथिवों पत्रयोह्परे।। --प्रदमपुराण, 20।67. 
बासृपृज्यस्तथामल्लिनेंमि: पाश्ंवोध्थ सन्मति:। 

कुमारा: पञच निष्कान्ता: पुथिवीपतय परे । “-कार्तिकेयानुप्रेक्षा, १० 395 
'णेमी मलली बोरों कुमारकार्लाम्म वासपूज्यों ये। 

पासों वि यगहिदतवों सेसजिणा रज्ज चरिमम्मि। “--तिलोयपज्णत्ती, 4760 


बोरं प्ररिट्रर्नाम पासं मल्लिं च॑ वासुपुज्जंच | 

ए ए मांत्तण जिणं श्रवसेसा श्रासिरायाणों ।। 

रायकुलेसु वि जाया विसुद्ध वंसेसु खत्तियकुलेसु । 

णय इच्छियाभिसेया कुमार वासम्मि पत्वइया ।। -“आ्रावश्यक नियुक्ति, 22-2 22. 
(प्रागमोदय समिति प्रकाशन, सम्पादक सागरानन्दसूररि) 

कल्पसूत्र के पूरववर्तों किसी सूत्र में महाबोर के गृहस्थाश्रम का अथवा उनकी भार्या यशोदा का वर्णन हमारे दृष्टिगोचर 

नहीं हुआ।' ““+श्रमण भगवान्‌ महावीर, श्री कल्याणविजय, पृ. ॥2. 

यशोदा जिस पव॑त पर दीर्घकाल तक तपस्या करके स्वर्ग को गई, वह पर्बत कुमारी पर्वत के नाम से प्रसिद्ध हुआ । 

(तेरसमे च बसे सुपवत विजयचके कुमारी पवते भ्रहयते ।  (खारवेल शिलालेख, पृ. 4) 

(प्रस्तावता, वीरोदय काव्य, सं.-हीरालाल, सिद्धांतशास्त्री ) 
स्त्री पाणिग्रहण राज्याभिषेकोभयरहिता इत्यर्थ: ; भ्र्थात-महावीर, भ्ररिप्टनेमि, पाण्वेनाथ, मल्लिनाथ भौर वासुपृज्य 
ये पाँच तीथंकर ऐसे हुए जिनका स्त्री-पाणिग्रहण भी नहीं हु भ्रा भौर राज्याभिषेक भी नहीं हुआ ।।' (कुन्दकुन्द भौर 
सनातन जैनधर्म ; पृ. 87; निर्युक्ति टिप्पण, जैन साहित्य भौर इतिहास, पू. 572.) 
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उससे पूर्व भव में मैने संयम घारण करके षोडशकारण भावनाओं द्वारा तीथंकर 
प्रकृति का बंध किया था; जिसका उदय इस भव में कंवलज्ञान रूप में होनेवाला है। इस 
समय संसार में धर में के नाम पर पाप और अत्याचार फंलते जा रहे हैँ, अत: पाप और 
अज्ञान को दूर करना भी आवश्यक है । जब तक म॑ संयम ग्रहण न करूँगा, तब तक 
आत्मशुद्धि नहीं कर सक्‌गा और जब तक स्वयं शुद्ध-बुद्ध न बन जाऊँ, तब तक विश्व- 
कल्याण भी नहीं कर सकता। अत: मोह-ममता की कीचड़ से बाहर निकलकर मुझे 
आत्म-विकास करना चाहिये । 


तीर्थंकर वर्धभान का यह वैराग्य अनिमित्तिक था। वे स्वयंबुद्ध-स्वयंभ्‌ थे। 
उन्हें किसी गुरु के पास अथवा किसी पाठशाला में पढ़ने नहीं जाना था । सभी तीर्थंकरों 
के किसी विषय में कोई भी गुरु नहीं होते | वें स्वयं ही त्रैलोक्य के गुरु होते हैं। 
वेराग्य भी उन्हें स्वयं होता है । शास्त्रों में बैराग्योत्पत्ति के दो कारण माने 
हैँ : (१) अनिमित्तक (२) निमित्तजन्य । तीर्थंकरों के वैराग्य में पर-सम्बोधन 
विधि न होने से सभी तीर्थंकरों क॑ वैराग्य अनिमित्तक ही हैं। जिन तीर्थंकरों को 
सनिमित्तक वैराग्य शास्त्रों में निर्दिष्ट है, उनमें बाह्य पदार्थादि के चिन्तवन, उनके 
वास्तविक रूपों का विचार आदि को (निमित्त की दृष्टि से) प्रधानता दी गई है । 
जैसे नीलांजना के नृत्य में नीलांजना का विलय होना आदि । वस्तुत: नीलांजना का 
विलय तीर्थंकर के स्वयं के ज्ञान की उपज थी और वह ज्ञान उन्हें स्वयं ही (बिना 
किसी के उपदेश के) हुआ था, ऐसे अनिमित्तक बैराग्य की महिमा जैनेतर साहित्य में 





+* 'दंसणविसुज्यदाए, विणयसंपण्णदाए, सीलव्वदेसु, णिरदिचारदाए, श्रावासएसु भ्रपरिहोणडाए, खणलवपडिबुज्भणदाए, 
लद्धिसंवेगसपष्णदाए, जथा, थामे तथा तवे साहुणं, पासुप्रपरिचागदाए साहूणं, समाहि संधारणाएं साहूणं, वेज्जाव- 
अचजोगजुत्तदाए, प्ररहत भत्तोए, बहुसुअभत्तीए, पवयधभत्ताए, पवयणवचज्छलदाए, पवयणप्पभावणदाए, भ्रभिकदर्ण 

प्रभिकदणं णाणोवजोगजुत्तदाए, इच्चेदेहि सोलसेहि कारणेहि जोवा तित्थपरणामगोदं कम्मं बंधंति । 
--अंधसामित्तिविचप्म 7, सु. 4 


(दर्शनविधुद्धि, बिनयसंपन्‍नता, निरतिचारक्षीलब्रत, प्रावश्यक परिहार, क्षणलव प्रतिबद्धता, संबेगसंपनन्‍नतालब्धि, 
तपस्थो साधु की वैयाबृत्ति, भ्राचायं की वैयाबृत्ति, त्यागवृत्ति, साधुप्रों को समाधि (संगति), प्ररहंत-भक्ति, बहुश्रुत- 
भवित, प्रवचन-पक्ति, प्रबचन-बात्सल्य, प्रवचनन-प्रभावना भौर प्रभीक्ण श्ञानोपयोग इन सोलह कारण भावनाप्रों से 
तोर्थंकर नाम-गोत्र कर्म का अन्ध होता है।) ' 

'बविसयविरशो समणों छह्सकारणाई भाऊण। 

तित्थवरणामकम्म॑ बंधद॒अइरेण कालेज | --आुन्दबुन्द, भावषपाहृड, 79. 
(विषयों से बिरक्‍्त अमण सोलह कारण भावनाधों का चिन्तवन करी, उनकी भावना करने से शीघ्र ही तीर्थंकर नामकर्म 
का बन्ध्न कर लेता है।) 
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विशद रूप में गायी गई है ।* तीर्थंकर वर्धभान महावीर की दृष्टि जब अपने पूर्वभव्‌ 
की विभूति और उसके अपने से संबंध-विच्छेद होने पर पड़ी तब उन्हें संसार असार 
दिखने लगा और वे विरक्‍्त होने लगे । 
चिन्तन-अन चिन्तन 

कुमार व्धभान महावीर राजभवनों में अपना कुमारकाल बिता रहे. थे। ववाहिक 
बन्धन तो वे अस्वीकार कर ही चुके थे। उनक॑ पूर्व-संस्कारों ने उनकी विचार-सरणी 
को प्रशस्त बनाने में पर्याप्त सहायता की । वे कभी संसार की नित्यता का विचार 
करते, कभी जीव क॑ पर-सहाय के अभाव पर । जीव अकंला ही संसार-म्रमणरूप 
जन्म-मरण करता है, इसका कोई साथी नहीं होता । संसार बहुत बड़ा है। इसमें जीव 
का भ्रमण अनादि-कर्म-परम्परा के निमित्त से होता रहता है-बह स्वयं अपने-आप ही 
कर्मों से बंध को प्राप्त हो रहा है। भव-भव में प्राप्त होने वाले माता-पिता-बन्धु आदि 
उसी भव में, जब तक उनकी आयु है, इस जीव के साथ दिखाई देते हैँ । जब इस 
जीव की अथवा उनकी आयु पूर्ण हो जाती है, छोड़ जाते हैँ, अथवा अशुभोदय से वे 
जीवित भी साथ छोड़ देते हें । साधारणतया मानवादि शरीर अनेक अपवित्र पदार्थों 
से निर्मित अपवित्नताओं का पृंज है । इससे मोह करना जीव की अज्ञानता का 
ही परिचायक है । मन-वचन-काय जैसे-जितने शुभ-अशुभ तीव्-मन्द मात्रा में सक्रिय 
होते हैँ, तदनुसार इस जीव के प्रति, कार्माण वगंणाएंँ सम्मुख होती है-इसे आख्रव 
कहते हैं । इन्हीं कार्माण वर्गंणाओं को स्थिति कषायों के अनुसार बन्ध-कर्मरूप हो 
जाती है और जोव प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेशबंध को प्राप्त होता है । मन, 
वचन, काय की शुभ-अशभ क्रिया रोकने पर कर्म-आगमन रुक जाता है; अर्थात्‌ संवर 
होता है । कमं-स्थिति पूरी होने पर अथवा तप द्वारा उनके आत्मा से पृथक्‌ कर देने पर 
उन कर्मों को निजंरा हो जाती है । धर्म वस्तु का स्वभाव और कतंव्य कर्म है। इससे 
ही कम-निज राख्प मोक्ष की प्राप्ति हो सकती है। जीव को चाहिये कि वह चोदह राजू 
प्रमाण लोक-त्रसनाड़ी में भ्रमण से अपने को बचाये, क्योंकि जीव इस लोक में अनादि- 
काल से अज्ञानवश भ्रमण कर रहा है-इसे शाश्वत सुख की प्राप्ति नहों हो रही है । 
जीव का स्वभाव निमंल, श॒द्ध और सच्चा ज्ञान है। इसे चाहिये कि उसकी प्राप्ति का 
उपाय करे । 


$* लिनिमित्तमिदं चारु वेरास्यमरिमर्दन:।' --पयोगवर्सिष्ठ, 2। ॥20. 
(हैं प्ररिमर्दन, भ्रतिमित्तक वैराग्य चाद उत्तम कोटि का होता है।) 
'तवा5निमित्तं वैरास्यं सात्बिकं स्व:विवेकजम्‌ | “वही, 2।।2!. 


(हैं राम तुम्हारा वैरास्य सात्विक है, क्योंकि बह भ्रनिमिश्तक श्ौर स्व-विवेक से उत्पन्न है।) 

ते महान्तो महाप्राशा निर्मित्तेन बिनैबग हि। 

बैराग्यं जायते येषां तेधां हामल मानसम्‌ । --योगवसिष्ठ, 2।]!। 24. 
(जिनको निनिमित्तक बैराग्य उत्पन्न होता है, वे पुरुषम महान्‌ हैं, महाप्रा् हैं। भोर बे ही निर्मल मन बाने हैं।) 
'अय सन्मतिरेकदार्शनमित्त, विष येध्यो भगवानभदुविरक्त:। “-प्रसग., व. च., 7।02. 


हादशानुप्रेक्षाएँ 
उक्त अक्रिया को जिन-शासन में द्ादशानप्रेज्ञा* या बारह भावनाओं के नाम सें 
स्मरण किया गया है, प्रत्येक मुमुक्षु, चाहे वह मुनि हो अथवा श्रावक, इन भावनाओं पर 
अपने को स्थिर करने-इनका बारम्बार चिन्तवन करने से शाइवत सुख की ओर- 
बैराग्य मार्ग की ओर-बढ़ सकता है । इन भावनाओं का वर्णन जन शास्त्रों में विस्तृत 
रूप से (प्राकृत, संस्कृत, अपभ्र श, हिन्दी, कश्नड़, महाराष्ट्री, गुजराती आदि) सभी 
भाषाओं में उपलब्ध होता है। यहाँ प्राकृत के कुछ पद्य उद्धत किये जाते हैं- 
'मोक्खगया जे पुरिसा अणइकालेण वारअणवेक्खं । 
परिभाविऊण सम्म॑ पणमामि पुणों पुणों तेसि ।। 
(जो पुरुष अनादिकाल से वारह अनुप्रेक्षाओं का अच्छी तरह चिन्तवन कर मोक्ष 
गये हूँ, में उन्हें बार-बार-प्रणाम करता हूँ । ) 
अनित्यभावना :  जलबृब्बुदसवकव्णखणरुचिद्यगसोहमिव थिरं ण ह॒वे । 
अहभिदट्ठाणाईइं वलदेवप्पुहुदिपज्जाया ।। 
( अहमिन्द्र के पद और बलदेव आदि की पर्याये जल क॑ बबूले, इन्द्रधन॒ष, 
बिजली और मेघ की शोभा क॑ समान अस्थिर है। ) 
अशरण भावना :  मणिमंतोसहरक्खा ह्ागयरहओं य सयलविज्जाओं । 
जीवाणं ण हि सरणं तिसु लोए मरणसमयम्हि ।। 
( मरण के समय तीनों लोकों में मणि, मंत्र, औषधि, रक्षक, सामग्री, हाथी, 
घोड़े, र०थ और समस्त विद्या किसी जीव को बचाएँ नहीं सकतीं । ) 
संसार-भावना : पंचविहे संसारे जाइजरामरणरोगभयउरे । 
जिणमग्गमपेच्छत्तो जीवो परिभभदि चिरकालं ।। 
( जिन-मार्ग की प्रतीति किये बिना यह जीव जन्म, जरा, मरण, रोग और भय 
से परिपूर्ण पंच-परिवर्तन रूप संसार में चिरकाल से धूम रहा है। ) 
एकत्व भावता : 'एक्को करेदि कम्मं एक्कों हिडदि य दीह संसारे । 
एक्को जायदि मरदि य तस्स फल भुंजदे एक्को |। 
( जीव अकेला ही कम करता है, अकंला ही दी संसार में भ्रमण करता है, 
अकंला ही जन्म-मरण करता है, और अक्ला ही कर्मों क॑ं फल भोगता है ।) 


* 'प्रनित्याशरणं संसारैकत्वान्यात्याइशुब्यासबसंवरनिजराधमंलोकबोधिदुलभतत्वस्वाध्यानुचिन्तमनुप्रेक्षा: ।' 


“-तस्वार्यसूत्र, 9.7. 
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अन्यत्थ भावना : अएण्णं इमं सरीरादिगं एवं होज्ज बाहिरं दन्वं । 
णाणं दंसगमादा एवं चितेहि अष्णतं ॥। 
( शरीरादिक जो यह बाह्य द्रव्य है, वह सब मुझसे अन्य है, ज्ञान-दर्शन हो 
आत्मा है, इस प्रकार अन्यत्व भावना का चिन्तवन करो । ) 


अशुचिभावना :_ रसरहिरमांसमेदहड्डीमज्जसकुलं पृत्तपूयकिमिवहुल । 
दुग्गंधमसुचि चम्ममयमणिच्चमचेयणं पडणं ॥। 
( यह शरीर रस, रुघिर, माँस, चर्बो, हड्डी तथा मज्जा से युक्त है, मन्न, पीव 
कर कोड़ों से भरा है, दुगेन्धित है, अपवित्र है, चर्ममय है, अनित्य है, अचेतन है 
और पतनशील नश्वर है । ) 


आख़ब-भावना :  “मिच्छत्तं अविरमणं कसायजोगा य आसवाहेंति । 
पण पण चउ तियभेदा सम्मं परिकित्तिता समए ।। 
( मिथ्यात्व, अविरति, कषाय ओर योग ये आख्रव हैं । इनक॑ क्रमश: पाँच, 
पाँच, चार और तीन भंद हैँ जिन्हें श्ञास्त्रों में भलीभांति कहा गया है। ) 


संबर भावना :. चलमलिनमगाढं च वज्जिय, सम्मत्तदिढ़कवाडेण । 
मिच्छत्तासवदारणिरोहो होदित्ति जिणेहि णिदिट्‌ठं ॥। 

(चल, मलिन और अगाढ़ दोष को छोड़कर सम्यकत्वरूपी दृढ़ कपाटों कं 

द्वारा मिथ्यात्वरूपी आखब द्वार का निरोध हो जाता है, ऐसा जिनेंन्द्रदव ने कहा 


है। ) 


निर्जरा भावना : बंधपरदेसग्गलणं णिज्जरणं इंदि जिणेहि पण्णत्तं । 
जंण ह॒वे संबरणं तेण दु णिज्जरणमिदि जाण ॥। 
( बंध हुए कर्म-प्रदेशों का गलना निर्जरा है, ऐसा जिनेन्द्र तीर्थंकर ने कहा है । 
जिस कारण से संवर होता है, उसी कारण से निर्जरा होती है। ) 


धर्म भावना: एयारसदसमयं धम्मं सम्मत्त पुव्वयं भणियं । 
सागारणगाराणं उत्तमसुहसंपजुर्तेहि ॥। 
( उत्तम सुख से सम्पन्न जिनेन्द्र. तीर्थंकर ने कहा है कि गृहस्थों तथा मनियों का 
वह धममं क्रम से ग्यारह (प्रतिमा) और दश भेदों से युक्त है तथा सम्यग्द्शन-पूर्वक 
होता है | ) 


लोक भावना: जीवादिपयट्ठाणं समवाओ सो णिरूच्चए लोगो । 
तिविहो हवेइ लोगो अहमज्ल्िमउड्ढभेएण ॥। 
( जीव आदि पदार्थों का जो सम्‌ह है वह लोक कहा जाता है । अधोलोक, 
मध्यलोक और ऊध्वंलोक क॑ भेद से लोक तीन प्रकार का होता है ।) 
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बोधि-दुलेंभ भावना: उप्पज्जदि सण्णाणं जेण उवाएण तस्सुवायस्स । 
चिता हवेइ बोहो अच्चंतं दुल्लहं होदि ।। 
( जिस उपाय से सम्यग्ज्ञान उत्पन्न होता है, उस उपाय की चिन्ता बोधि है, 
यह बोधि अत्यन्त दुलंभ है। ) 


वस्तुत: इस जीव को बोधि (ज्ञान) होना अत्यन्त दुलंभ है। जब किसी जीव 
के ये हो जाती है तब वह वस्तु-तत्त्व का जानकार हो जाता है और फिर संसार में उसे 
रुचि नहीं रहती । वह सर्वे प्रकार के संग (परिग्रह) के परित्याग पर लक्ष्य करता है। 
क्षणमात्र में ही उसका मोह विलीन हो जाता है । अत: इस दुलंभ भावना की प्राप्ति 
का उपाय करना चाहिये । कविवर भूषरदास जी कहते है-- 
'धन-कन-कंचन-राजसुख सबहि सुलभ करि जान । 
दुर्लभ है संसार में एक जथारथ शान । 
( संसार में धन-धान्य, सुवर्ण और राजसुख तो सहज (मित्थ्यात्व में भी ) प्राप्त 
हो सकते है । मिथ्यात्वी जीव नव ग्रैवेयक के सुखों तक को प्राप्त कर सकता है , 
परन्तु संसार में सम्यक्‌ (सच्चा आत्मसुख-प्रापक ) ज्ञान, बिना सम्यग्दशंन के हुए नहीं 
हो सकता । ) 


बोधि अर्थात्‌ सम्यस्तान 


उपनिषद्‌ की भाषा में कोई धीर पुरुष ही बहिव्‌ त्ति को रोककर अन्तःचक्ष॒ओं 
(ज्ञान) से आत्मा को देख पाता है ! ऐसा धीर पुरुष सम्यग्दृष्टि ही हो सकता है । 
सम्यक्‌ ज्ञान का नाम बोधि' है और उसका सम्बन्ध आत्मस्वभाव-यथातथ्य जानने 
से है। जो ज्ञान, पदार्थों के यथार्थ (नग्न) स्वरूप को प्रकट नहीं कर सकता, जिसकी 
वृत्ति पदार्थ के विकृत रूप अथवा उसके जानने में है, वह ज्ञान नहीं, अपितु कु-ज्ञान, 
मिथ्या ज्ञान है, संसार में भ्रमण कराने वाला है। खेद है, आज के विज्ञानयुग में जबकि 
मानव का मस्तिष्क चन्द्र और मंगल लोक आदि की खोज में तत्पर है, तब वह अपने में ही 
आच्छन्न शक्ति का अन्वेषण नहीं करता | यदि यह क्षण-मात्र को भी अपनी ओर दृष्टि- 
पात करे, अपने यथार्थ स्वरूप को देखें, तो इसका सहज ही उद्धार हो जाए, इसका 
ज्ञान सम्यग्शञान हो जाए, इसे बाह्य की चिन्ता न रहे । 


खिन्ता सजोब को, चिता नि्जोब को 


इस जीव को पर की चिन्ता करते-करते युग बीत गये, इसके हाथ कुछ न लगा। 
बल्कि यह चिन्ताओं में जलता रहा, उनसे कृश हो गया। चिन्ता और चिता में बड़ा अन्तर 
है। एक सजीव को भस्म करती है, दूसरी निर्जीव को ; परन्तु अज्ञान और मोह के वशीभूत 


3. 'परांचि खानि व्यतृणात्‌ स्वयम्भूस्तस्मात्‌ पराड्‌. पश्यति नांतरात्मन्‌ । 
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प्राणी जीते जलने का ही प्रयत्न श्रेष्ट समझता है और चिन्ता करता है। चिन्ता 
के वशीभत समस्त विश्व है। केवल वे ही जीव भाग्यशाली हैं, जिन्होंने इसे वश में 
कर लिया हो, कहा भी है--- 


' चिन्ता बाँध्यों सकल जग, चिन्ता किनहुँ न बद्ध । 
जो नर चिन्ता वश करहि ते मानुस नहिं सिद्ध ।। 


बेराग्य-संवर्धन 

कुमार वर्धमान के अन्तस्तल में जाग्रत भावना सबंकमंविप्रमोक्ष' का द्वितीय 
चरण था । प्रथम पग तो वें सोलहकारण भावनाओं द्वारा ही बढ़ा चर्क थे । अब तो 
उन्हें पूर्ण ज्ञान ओर पृण्ण चारित्र की प्राप्ति करनी थी । वे गृहवास त्यागने का विचार 


ही कर रहे थे कि लोकान्तिक देव आ उपस्थित हुए । उन्होंने कुमार की वैराग्यभावना 
को समर्थन दिया। वे बोले-- 


चौपई 


धनि विवेक यह धन्य सयान | धनि यह औसर दयानिधान ।। 
जान्यो प्रभू संसार असार | अथिर अपावन देह निहार ॥ 
उदासीन असि तुम कर घरी । आज मोह सेना थरहरी ।॥। 
धरिये देव महाव्रत भार । करिये करम-शत्र संहार ॥ ? 
हो जिन तुम जगतारनहार | तुम बन हो इह करे विचार ।। 
धर्म जिहाज प्रकाशन वीर । जग-जलनिधि तुम तारनतीर ॥। 
तुम बिन जगत जीव दुख लहै। लौकान्तिक सुरथ॒ति इमि कहें ।। * 


ये सब प्रक्रिया (तीर्थंकर के लिए) उपचार मात्र है। लोक में प्रस्तावों के 
समर्थन की परिपाटी इसी क्रिया का प्रतिरू्प है। अन्तर केवल इतना ही हैक जब 
यहां प्रस्ताव-समर्थन से प्रस्तावक को बल मिलता है, तब तीर्थंथर की विचार-सरणि 
को दृढ़ करने से मात्र देवों का नियोग पूरा होता है। तीर्थंकर तो विचार के स्वयं धनी 
है, किसमें सामथ्यं है जो अन्तन्‍्त: बलशाली को बल दे सके, सूर्य को दीपक दिखा सके ? 


ज्ञान-ज्योति प्रज्वलित 


लौकान्तिक देवों के जाने के बाद, जब कुमार वर्धमान के माता-पिता को कुमार 
की विरक्ति का परिज्ञान हुआ, वे बड़ी चिन्ता में पड़ गये, उनमें मोह जाग उठा । वे 
पुत्र-स्नेह में विह्लल हो गये । उनके हृदय में विचार आया कि राज-सुख में पला हुआ 
हमारा पुत्र वन-पर्वतों में नग्न रहकर सर्दी, गर्मी के कष्ट किस प्रकार सहन करेगा ? 


. पाश्बपुराण, 770-2, 7. 
2. मनसुखसायर, 63-64, 
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वन-पत्रतों की कंटीली-कंकरीली भमि पर अपने कोमल नग्न पैरों से क॑से चलेगा ? नंगे 
सिर धूप, ओस और वर्षा में कंसे रहेगा ? कहाँ कठोर तपश्चर्या और कहाँ हमारे पुत्र 
का कोमल शरीर ? आदि प्रसंगों को सोचते-सोचतें माता त्रिशला तो मच्छित ही 
हो गईं | क्‍यों न हों ? आखिर, माता का हृदय ही तो है, जग में ऐसी कौन-सी माता 
होगी जो अपने पुत्र-वियोग मे दुखी न होती हो-सभी को दुःख होता है। अपने प्रिय 
बालक का अपने से अलग जाता हुआ देखकर वन्य और दीन-हीन प्राणी हरिणी भी सिह 
का प्रतिकार करने का साहस करती है । 


ज्यों मगि निजसुत पालन हेत, 
मृगपति सन्मुख जाय अचेत।! 


फिर माता त्रिशला तो सामथ्येशीला और तीर्थंकर की माता थीं | वे कंदसे 


अपने पुत्र का अपने से पृथक करना पसन्द करतीं ? उनका अचेत होना स्वाभा- 
विक था । 


उपचारों के अनन्तर जब माता सचेत हुईं, तीर्थकर-परिवार और नगरवासी 
एकत्रित हुए, तब कुमार ने उन्हें संसार की असारता का दिग्दन कराते हुए उनसे 
अपने वन जाने की बात कही । ओर कहा कि मुझे श्रमण दिगम्बर म॒नि बनने की 
आज्ञा दीजिये ; क्‍योंकि इस वृत्ति (वेश )? को धारण किये बिना म्‌क्ति नहीं है और 
मुक्ति के बिना जीव का कल्याण नहीं है, आदि । 


वाल ब्रह्मचारी कुमार का एऐंसा करना उचित ही था । उन्हें आगे का मार्ग भी 

खोलना था और आदि तीर्थंकर से चली-आती परम्परा का निर्वाह भी करना था। 
दीक्षा के भी अपने नियम हैं, उनमें से एक कुटम्बवर्ग आदि से अनमोदन लेना भी है जिसका 
शास्त्रों में विधान भी किया गया है | वहाँ लिखा है कि प्रभ राजा आदि और ज्ञात- 
वग से आज्ञा लेकर अन्तरंग-बहिरंग दोनों प्रकार के परिग्रहों को छोड़कर नग्न दिगम्बर 
मुनि बन गये ।” उन्होंने कहा-आप हमारे इस पुद्गलमय शरीर के जनक तथा जननी 
हैं, हमारी आत्मा आपके निमित्त से उत्पन्न नहीं हुई है । हमारी चैतन्यमय आत्मा 
'प. जलालपोपेनरणागनोगरच 

ना5भ्येति कि निजशिशो परिपालनार्थम । “--भक्‍पामर स्तोत्र (मानतुंगाचायं ) । 
2. ण वि सिज्म६ बत्यधरो जिणसासण जश्बि हो तित्थयरों । 

णग्गो थि मोबखमरगो सेसा उम्मर्गया सब्बे ।। --सून्नपाहुड़ 33. 

'भाव-विसुद्ध-निमित्त वाहिरगंथस्स कीरए चाध्ो। --भावपाहुड, 3. 
3. आापिच्छ अन्युवर॒गं विमोहदो गृुरुकलत्तपुर्तोहि। “-अ्रवचननसार 

'झापूण्छयपित॒पुत्रादीन्‌ परिवर्ग व संध्षितम्‌ ।' 

'ग्रापृण्ठण्छय शातिवर्ग न राजकं च नतं विभु:। 

त्यक्यांतर्बहि: संग संयम प्रतिपन्नवान्‌ । “-हेरिवंश, 985।97 
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अनादि निधन है, यह आप दोनों भलीभाँति जानते हैं। आज हमारी आत्मा में ज्ञान- 
ज्योति अज्ञान-भाव को दूर कर प्रदीप्त हुई है । वह आत्मा अपने अनादि जनक के 
समीप जाना चाहती है। इस कारण हम आपसे आज्ञा चाहते हैँ कि आप हमारी आत्मा 
को छोड़ दे ॥ः 


तीर्थंकर कुमार की ज्ञानमयी दिव्य वाणी को सुनकर माता त्रिशला और 
परिवार के ज्ञान-नेत्रों के खलने और मोह-तम के विलय में देर न लगी । जैसे मेघाच्छन्न 
आकाश में सूर्य की प्रभा अप्रकाशित रहती है-लोगों की दृष्टि में नही आती ओर प्रवल 
वायवेग से घनपटलों के अस्त-व्यस्त होने पर उससे लोक प्रकाशित हो उठता है, बसे 
ही कुमार वर्धमान की दिव्यवाणी से माता त्रिशला और परिवार के ज्ञान-सूर्य के चमकने 
में देर न लगी । उनके मोहरूपी बादल पूर्णतया छुंट गये । उन्हें प्रसन्नता एवं गौरव 
का अनुभव होने लगा । उनका पुत्र, उनका ज्ञात वंशज, संसार के अज्ञान-तम को दूर 
करंगा, संसार का उद्धार और आत्मकल्याण करने का श्रेय प्राप्त करेगा। ऐसा 
विचार कर सब ने कुमार को दीक्षा-रूपी पृष्यतम कार्य की अनुमति दी और अपना नियोग 
पूरा किया | वे चिरकाल तक मन-ही-मन गुनगनाते रहे *-- 


'सत्रीणांणतानि शतशों जनयन्तिपुत्रान्‌, नान्‍या सुतं तृवदुपमं जननी प्रसूता । 
सर्वादिशों दधति भानसहखरण्मि, प्राच्येव दिग्ननयति स्फुरदंशुजालम! ।* 


नारी की महत्ता 


जननी, स्त्री (पत्नी) भगिनी, पुत्री आदि शब्द यद्यपि नारी-जाति को इंगित 
करते हूँ तथापि इनमे जैसे व्यवहार की अपेक्षा पारस्परिक भेद है, वेसे ही इनमें 
साधक और वाधक की भिन्नता भी है। यह आवश्यक नहीं कि सभी सब कार्यों में 
साधिका हों या सब ही सव कार्यों में वाधिका हों, परन्तु ऐसा भेद होते हुए भी शास्त्रों 
में नारी-जाति की हेयता को ही प्रमुखता दो गई है । ऐसा क्यों हुआ ? ऊहापोह करने 
पर विदित होता है कि आचार्यों के समक्ष मोक्ष का लक्ष्य रहा है और मोक्ष में स्त्री- 
परिग्रह प्रमुख रुकावट माना गया है । अत: आचार्यों ने मोक्ष की दृष्टि से नारो को हेय नहीं 
बतलाकर उसके परित्याग का उपदेश दिया | नारी स्वयं भी मोक्ष नहीं जा सकती 
और पर को भी बाधक वन सकती है । सांसारिक-धर्म कार्यो में स्त्री को सवंधा हेय नहीं 


५93त+न+म नारा, 4)नरममकामाओ»-काअपरनबयकम- ०) ५ ७ ०-०० जन+>० ०, 


. प्रहोमदीयशरीरजनकस्यात्मन्‌, ग्रहोमदीयशरीरजनन्यात्मन्‌ नायं मदात्मा युवाभ्यां जनितों भवतीति निश्चयेन युवां 
जानीत॑ । तत भ्ापृष्टो युवाभिममात्मानं विमुचतं। भ्रयमात्माध्योद्भिन्नज्ञानज्योतिरात्मानमेवात्मनोइनादि जनकमुप- 
सर्पति । तथा श्रहों मदीय शरीर बंधुजनवतिन भ्रात्मान: श्रयं मदात्मा न किचनापि युष्माकं भवतीति निश्चयेन 
यूयं जानीत तत आझापुष्टा यूमं (इमात्मानं बिमुंचत ) । --सागारधर्मामृत (संस्कृत टीका ), पृ. 7/34,प. 99 

2. भकक्‍तामरस्तोत्न 22; मानतंगाबाग॑। 

. प्ररहंत चकिक केसव बल भ्रात्मनेब चारण पृव्वा। 

गणहर पुलाय भाहारगं च न हु भविय महिलाणं। “+अ्रवधनसोद्धार, 2/35, पृ० 544. 


त्म्डे 
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माना गया - इन दोनों में परस्पर समानता ही दृष्टिगोचर होती है । जैसे पुरुष के लिए 
किन्‍हीं (दीक्षा, तपस्या आदि) कार्यों में स्त्री-अनुपयोगी (बाघक) है, वेस स्त्री के 
लिए पुरुष भी बाधक या अनुपयोगी है । हम शास्त्रों की दृष्टि से ही लिख रहे 
हैं कि ब्राह्मी, सुन्दरी, त्रिशला, चन्दना, अंजना जैसी नारियाँ परम मान्य हैं । माता 
मरुदवी और माता त्रिशला की समता किस अन्य माता से की जा सकती है ? अतः 
नारी-सम्मान्य एवं आदरणीय ,है। हमारे आचायों ने भी ऐसा ही कहा है-- 


'ल्रीत:स्वेशनाथ:* सुरततचरणों जायते&बाधबोधस- 

तस्मातीर्थ श्रुतारव्यं जन-हितकथक॑ मोक्षमार्गावबोध: । 

तस्मात्तस्माद्विनाशों भवदरिततते: सौख्यमस्माद्विबाधं । 

बुद्धवष स्त्री पवित्रां शिवसुखकरणं सज्जनःस्वीकरोति । 
-सुभाषित रत्न-सदोह, ९/११ 
[ स्‍त्री (जाति) से सर्वज्ञ तीथंकर पैदा होते हैं, वे देवों से नमस्क्ृत होते हैं 
उनसे (जीवों को ) ज्ञान प्राप्त होता है, जिससे जीवों का हित होता है, उनसे मोक्षमागें 
प्रवतित होता है और भव-सनन्‍्तति का नाश होकर अव्याबाध सुख की प्राप्ति होती है, 
ऐसी मोक्ष-सुख की कारणभूत स्त्रियों का सज्जन आदर करते हैँ । , त्रिशला माता धन्य हैं 

जिन्होंने तीर्थंकर वर्धभान को जन्म दे उनकी वैराग्यवृत्ति को अनुमोदन दिया । ] 


सन्त चरण जहूँ-जहूँ धरे, पावन तोरथ होय 


कुण्डलपुर और उसके निकटवर्ती तपोीवन की भूमि धन्य है, जहाँ तीर्थंकर के 
चरण पड़े और चरण-रज से जहाँ की धृलि पवित्र हुई। मार्गशी्ष कृष्णा दशमी का 
दिन भी बड़ा पवित्र है जिस-दिन तीर्थंकर (कुमार) की दीक्षा हुई । स्वर्ग के इन्द्र 
और देवगण का भी बड़ा सोभाग्य-दिन है, जो उन्हें जिन! के निष्क्रमण-महोत्सव 
कराने का सौभाग्य मिला । स्वर्गों में, अन्य लोकों में, योनियों में, विविध सुख सुविधाओं- 
के विद्यमान होने पर भी संयम धारण-रूप सुख का सर्वथा अभाव है, वे इस संयम 
को तरसते ही रहते हैं। मुनिपद केवल मनष्य-भव में ही संभव है, वे पुरुष धन्य हैं 
जिन्होंने दुलंभ मनष्य-भव को पाकर तप और दीक्षा ग्रहण रूप कार्य किया। लोक में 
ज्ञानी बहुत हँ-तत्ववेत्ता और व्याख्याताओं का भी बाहुल्य मिल सकता है, किन्तु ज्ञान- 
पूर्वक चारित्र धारण करने वाले विरले ही होते हैं। कहा भी है-- 'जे आचर्राह ते नर 


३, से ऐ। 


ने पतर । 


कुछ लोग जन्म से ही साधु होते हैँ, कुछ लोग साधु बन जाते हैं और कुछ को साध 
बनाया जाता है । कुमार वर्धमान प्रथम श्रेणी के साधु थे, उनके भावों में वीतरागता 
विद्यमान थी, कंवल बाह्य उपक्रम शेष था, जो अब पूरा हो रहा है। देवोपनीत वस्त्रा- 
भरण धारे हुए कुमार वर्धमान देगम्बरी वृत्ति-हेतु वन जाने को तंयार हैं, चन्द्रप्रभा' 
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नामक देव-पालकी उनके सामने है, कुण्डलपुर का आँगन भी महाराजा-राजा-देव और 
मानवों से व्याप्त है । सव प्रतीक्षा कर ही रहे थे कि वर्धमान कुमार ने पालकी में पाँव 
रखा और बैठ गये । सब ने हर्ष से जय-जयकार किया और भूमिगोचरी राजाओं ने 
पालकी को कन्धों पर उठाया। कुछ दूर उसे विद्याधर ले चले, इन्द्र और देवों ने भी 
इस पुण्य अवसर का लाभ उठाया । इस महिमा का वर्णन करना अशक्य है-- 
जिस साहब की पालकी, इन्द्र उठावन हार । 
तिस गुनमहिमा-कथन अब पूरन होउ अपार ।। --पाश्वंपुराण, ७१२७ 
चन्द्रप्रभा ' पालकी धन्य हुई और वह वनखण्ड धन्य हुआ जहाँ तीर्थंकर ने 
मुनि-वृत्ति धारण की । दिगम्बरी रूप घारण करने का काल उत्तराफाल्गुनि नक्षत्र और 
मार्गशीर्ष कृष्णा दशमी * भी धन्य हुए। ज्ञातृखण्ड * बन में पहुँचकर कुमार वर्धभान पालकी 
से उतरे । वे वहाँ एक सुन्दर शिला पर विराजमान हुए। कुमार के सम्पर्क से शिला 
की शोभा में चार चाँद लग गये, वह चमचमा उठी । इन्द्राणी ने उसे रत्नचर्ण के 
स्वस्तिक से पहिले ही अलंकृत किया था। कुमार वर्धमान ने अपने समस्त वस्त्राभरण 
उतारे और नग्न दिगम्बर * हो गये । उन्होंने अपने कंशों का उत्पाटन (कंशलोंच ) 
भी अपने हाथों से किया (पंच मुष्टि लोंच कीना) । लोंच शरीर से मोह त्याग कर 
एक चिह्न मात्र है। उन्होंने “नम: सिद्धेम्य: कहते हुए सिद्धों को नमस्कार कर पाँच 
महात्रत धारण किये और सर्व-सावद्य का त्याग कर पद्मासन मुद्रा में आत्म-ध्यानस्थ 
हो गये-सामायिक में मग्न हो गये । इन्द्र ने केशों को. रत्न-मंजूषा में रखा और उसे 
सम॒द्र-क्षेषण कर दिया तथा देवों सहित दीक्षा-उत्सव मनाकर अपने धाम को चला 
गया । सव ने श्रमण दिगम्बर म्‌नि श्री वर्धभान के दर्शन कर अपने को धन्य माना । 
वे चाहने और उस दिन की प्रतीक्षा करने छगे जिस शभ दिन वे भी दिगम्वर वेश 
घारण कर सकेंगे, क्योंकि दिगम्बरत्व के बिना मृक्ति नहीं। 


निग्नंग्थता : एक निर्मल तथ्य 
'निग्नेत्थ निर्मल तथ्यं पूतं जैनेन्द्रशासनम्‌ । 
मोक्षवर्त्मेति कतंव्या मतिस्तेन विचक्षणै: ।। --सुभा. रत्न-संदोह, ८२८ 
( निग्नेन्थता निमंल तथ्य है, जेनशासन में इसे पवित्र बतलाया गया है। यह 
. 'चन्द्रप्रभाव्य शिविकामधिरुडो दढ़ब्त: । | --उत्तरपुराण 74॥299. 
2. उत्तराफाल्गनीष्वेव वतंमाने. निशाकरे । 
कृष्णस्यमार्गशीषंस्थ दशम्यामगमद वनम्‌ ॥। --हरिवंशपुराण 2।5. 
3. वीरो ज्ातृवनेहअ्रयत्‌ | “हरिवंश पुराण, 60।28, 
नाथ : खण्डवनं प्राप्य स्वयानादवरुह्म सः। “-उत्तरपुराण 74॥302. 
“मरगसिरबहुलदसभीभ्रवरष्हे उत्तराहुणाधवर्ण । 
गहिद॑ महव्यदं बड़ढमाणेणग ! --ति. पष्णति, 4॥667. 


4. “झह शल्यां #00प व॥:०0, 9055258९0 0 ९एशा 8 50ए ० ९णाल्लांग2 [000 800 ४(९ 
॥ हा वण]6ण7 ली जांड गशात5" -- शिशा्वश; ७.7; 4ैववरलाीक्षात: शा, ढपप्राओ। 
रिट5९७णा 86209, 8. मर. ए., शव्वानवा93ं, 
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निम्नंन्थता ही मोक्ष का मार्ग है, इसलिए विद्वानों (वस्तुतत्त्वज्ञाताओं) को निग्रेन्थ 
बनने की दिशा में अपनी बद्धि को मोड़ना चाहियग्रे ।) 


वर्धभान उक्त तथ्य से भलीभाँति परिचित थे। वे सच्चे निग्रंन्थ हो गये । 
जहाँ उन्हें किसी ग्रन्थ (परिग्रह) से लिपटे रहना अभीष्ट नहीं था, वहाँ उन्हें किसी 
ग्रन्थ ! (शास्त्र और पुस्तक) से भी मोह नहीं था। वे अनन्त (विश्वदृष्टा) ज्ञान 
क॑ उपासक बनने के पथ पर थे, उन्होंने विध्व-तथ्य को जाना। विश्व के पदार्थों के 
स्वभाव को परखने--उनमें भेद दं खने की उन्हें दृष्टि प्राप्त थी | वारतव में स्वभ।व -दशा 
की दृष्टि से छहों द्रव्य अपने स्वरूप में हँ-एक में दूसरे के गृण-घर्म नहीं । जब मानव 
को पदार्थ-परीक्षण में भ्रान्ति होती है-बपरीत्य होता है, तव वह पर-पदार्थ के स्वरूप 
को किसी अन्य पदार्थ का स्वरूप मान लेता है, और इस प्रकार अज्ञान में फेंस 
जाता है। 


निग्नन्थ, दिगम्बर, मुक्त 


निग्नंन्थ शब्द जैन शासन का रूढ़ि-शब्द है। यह शब्द परिग्रह-राहित्य के अथ्थे में 
लिया गया है, अर्थात्‌ जो नग्न * (स्व-स्वरूप अवस्थित) और रूप अकिचनता यथा- 
जातम॒द्रा को ग्रहण करते हैं वे निग्नंन्थ या दिगम्बर व्यपर्दंश पाते हैँ । बिना इस 
स्वरूप के धारण किये मक्ति नहीं । निग्रंन्धथ और दिगम्बर दोनों शब्द बड़े महत्व के 
हैँ और ये दोनों रूप ही मक्ति में साधक हैँ, क्योंकि इनमें ओर मुक्ति ऋब्द में पूरा- 
पूरा भावसाम्य है। मुक्ति पूर्ण छुटने को कहते हूँ और उक्त दोनों पद भी छूटने 
के प्राग्व्प हूँ। अन्तर मात्र इतना हैँ कि म॒क्ति कर्मों से छटकारे में है और उवत 
स्वरूपधारी सांसारिक वाह्य परियग्रहों से छुट हुए हैं । उनका ध्यान मात्र संयम की 
रक्षा पर कंन्द्रित होता है। उन्हें इन्द्रिय-संयम के लिए किसो वाह्य साधन की 
आवश्यकता नहीं होती; परन्तु प्राणि-संयम के लिए (उपकरण) मयूर-पिच्छि' 
और कमण्डल रखने पड़ते हैं । उक्त दोनों उपकरण बाह्य में निग्नेन्‍्धथ की पहिचान 
कराने में भी (लोगों को) सहायक होते हैँ; अर्थात्‌ जिन पर मयूर-पिच्छि और 


. ग्रन्थ कलहं चे। --उत्तरा. 8।4 


2. कंथाकौपीनोत्तरासंगादीनां त्यागिनो । 
यथाजातरूपधरानिग्रेन्था: निष्परिभ्रहा: ।। --तैत्ति. आर. प्रपा., 0693 


(वस्त्र (बिस्तर आदि), कोपीन (लंगोट), उत्तरा (दृपट्टा-लुंगी, धोती भ्रादि भी) पश्रादि परिग्रह हैं, इनके त्यागी 
निष्परिग्रही थथाजात (नरन) रूप को घारण करने वाले निग्र॑न्थ हैं। 


आत्मारामश्य मुनयो निग्नेन्था प्रप्युरुक्मे । “-भागवत, ।70 
'पहीनलाभसबका रातित्यियापुथुलद्धिका । पण्डरंगा जटिला च निगंठाइबेलकादिका ।।_ --दीपवंश (बौद्धग्रंथ), 7।35 
3. मयूरध्वजधारिस्त्वं कथ चैवेह तिष्ठथ । --धदमपुराण, 5)3।4। 7 
थोगी दिगम्बरों मुण्डो बहिपिच्छधरोदिज:। “-पद्मपुराण, 333 


ततो ॥॥ ॥॥ | । ॥ --विष्णु पुराण, 3॥8 
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कमण्डल हों और यथाजात-दिगम्बररूप हों वे ही निग्नेन्थ मुनि होते है, ऐसा ग्रन्थों मे 
कहा गया है-- 


मयरलिंगीनिग्रंन्थो नित्य केशविलुंचन: । 
अन्तरायविधिप्राज्ञो मलापूरित विग्रह: ॥ . --काव्यशिक्षा, विनयचन्द्र सूरि, १४७ 


उत्सर्ग मार्ग; अपवाद मार्ग 

उय्त कारिका निग्नंन्ध और मयरलिंगी दोनों का व्यपदेश कर रही है । 
दिगम्वर रूप के होने में मल कारण यह है कि आवरण उनके संयम का साधक न हो, 
बाधक ही वन सकता और बनता है। आवरण से इन्द्रिय-संयम और प्राणि-संयम 
किसी को भी सहायता नहीं मिलती | संयम का साधन वह होता है जो इन्द्रिय-जय 
और प्राणि रक्षा में हेतु-भूत हो । ग्रन्थों में उत्सगं और अपवाद ऐसे दो मार्गों के 
नाम भी देखने को मिलते हैं । इनमें उत्सर्ग मार्ग सावंकालिक और अपवादमार्ग अल्प- 
कालिक समझने चाहिये । इतना विशेष है कि जब किन्हीं अनिवायं कारणों (जैसे दुभिक्ष, 
भयानक रोग आदि) से कोई निग्नेन्थ ( दिगम्बर ) अपनेनियमों के पालन में सर्वथा अस- 
मर्थ हो जाए तो वह अपवाद-मार्ग स्वीकार करता है पर इस अपवाद-मार्ग में उसे अपने 
पद से च्यत होना पड़ता है और बाघक कारणों के परिहार होने पर उसे प्रायश्चित- 
पूवक उत्सगं मार्ग में स्थित किया जाता है। यदि अपवाद-मार्ग को स्वथा, सवंकाल 
स्वीकार किया जाए तो वह अपवाद-मार्ग न रहकर उत्सगें-मार्ग ही हो जाएगा ओर 
नि््रन्य का रूप ही वदल जाएगा, जोकि ऊपर बतलाये लक्षण से सर्वंथधा विपरीत और 
मक्ति-मार्ग में वाधक सिद्ध होगा । 


अप्पाअप्पमि रओ 


मुनि मोक्षमा्ग में स्थित होता है। उसके लिए परिग्रह स्वथा त्याज्य है। 
वही विद्वान है और वही अनन्त सुख पाता है, जो परिग्रह से रहित है,' दिगम्बर, 
वातवसन, निग्नेन्‍्थ और निरम्बर हैः? ( वीर वर्धमान ने इसी मार्ग का अनुसरण 
किया | वे स्थिर आसन होकर अपनी चिकत्तवृत्ति का निरोध कर आत्मस्थ हो गये । 
टीक ही है-जब #तक मन-वचन और कार्य पर अंकुश न हो, इनकी क्रिया का निरोध 
न हो तव तक ध्यान नहीं होता; इसीलिए मुनियों-ध्यानियों क॑ लिए एकान्तवास 
और मन के निरोध का विधान किया गया है। एकान्तवासी मनि ही मोक्षपद 
पाते हुं । सांसारिक सुख, सुख नहीं है । * 
. परियग्रहोहि दुःखस्य यद्‌ यत्‌ प्रियतमं नृणाम्‌ । 
प्रनन्तमुखमाप्तोति तद विद्वान यस्त्वकिचन:।। “-भागवत्र, 9] 
2. दिगम्बरा: वातवसना:, निग्नन्था: निरम्बरा:। | 
3. न चेन्द्स्‍स्य सुखं किचित न सुखं चक्रवतिन:। 
सुखमस्तिदिरक्तस्स मुनेरेकान्तजीबिन: । जा “भागवत भाहाहय, 4॥75 


५७० 


वासे बहुनां कलहो भवेद्‌ वार्ता द्वयोरपि | 
॥॒ एक एव चरेत्तस्मात्कुभार्या इव कंकणम्‌ | 
( बहु-समुदाय में कलह होता है । यदि दो हों तब भी परस्पर वार्तालाप 
हो जाता है अत: ज्ञानी (ध्यानी-मुनि) को सदा एकाकी ही रहना चाहिए, जेसे 
कुमारी कन्या के हाथ में प्रायः एक कंकण होता है; अत: वह शान्त (निः:शब्द ) रहता 
है और सुहागिन की अनेक चड़ियाँ खन-खन शब्द करती रहती हैं। ) 


चित्त स्थिर किये बिना ध्यान नहीं । उसमें तो चेष्टा, बोलना और चिन्तवन 
मात्र भी हेय है।* फिर ध्यानस्थ वर्धभान अपने चित्त को चंचल कंसे रख सकते 
थे ? उन्होंने मन पर काब्‌ पा लिया था-वे उसे जिस स्थिति में रखते, वह रहता । 
आखिर, क्‍यों नहीं ? मन ही तो ससार है, वही रागादि वासनाओं तथा क्लेश का 
स्थान भी है-- 


'चित्तमेव हि संसारों रागादिक्लेशवासितम्‌ । 
तदेव तैविनिम्‌ क्तं भवान्त इति कथयते ।। 
( रागादि क्लेश वासनामय चित्त को संसार कहते है और जब वहो चित्त 


रागादि क्लेश-वासनाओं से मत हो जाता है, तब उसे भवान्त, अर्थात्‌ निर्वाण कहते 
हें; ऐसा लोक में व्यवहार है। ) 
निपम्नेल्थ : संपूर्ण प्रन्थ-त्याग घर 
वर्धभान एकाकी, चित्तवृत्ति को रोक हुए थे; उनकी आत्मा, आत्मा में स्थित 
थी, वे किसी परियग्रहरुूपी ग्रन्थि से बंधे न थे, नग्न दिगम्बर थे। किसी सम्प्रदाय 
विशेष के ग्रन्थ भी उन्हें किसी परिधि में न बाँध सके । उनकी स्वयं की सत्ता स्वयं 
में स्वृतन्त्र थी, उनका ज्ञान विशद, निर्मेल और विश्व के पदार्थों क॑ स्वरूप को समझने 
वाला था। उन्होंने सब कुछ छोड़ दिया था, वे वास्तविक निग्न॑न्थ थे। ऐसे निग्नंन्थ 
के जिसे दर्शन हो जाएँ उसे तीर्थ और तप की क्या आवश्यकता ? निग्नेन्थों के दर्शन 
का ही बड़ा माहात्म्य है-दहांनमात्र से असंख्यातगणा कर्मनिजरा हो जाती है। 
निम्नेन्थों का स्वरूप और माहात्म्य बतलाते हुए विभिन्न स्थानों पर कहा गया है कि--- 
संसार दुःख मूलेन किमनेन ममेति यः । 
निःशेष॑ त्यजति ग्रन्थ निम्नेल्थ तं विदुजिना: ।। ' 
“--सुभा. संदोह, ८४१ 
* 'मा चिट्ठह मा जंपह मा चिन्तह कि वि जेण होइ बिरो। 


धप्पा प्णम्भि रो इलजमेव पर हवेण्लाणं।। “--प्रायाय नेमियना, द्रब्यसंग्रह, 56. 
(कृछ चेष्टा मत करो, कुछ मत बोलो, कुछ वियार मत करो । धात्मा भात्भा में लीन रहे, यह ध्यान का स्वरुप है। 
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( संसाररूप वृक्ष के मूल इस ग्रन्थ (आसक्तिभाव, परिग्रहधारण, रागभाव ) 
से मेरा कया प्रयोजन है ? ऐसा मानकर जो मम्पूर्ण ग्रन्थ का त्याग करता है, उसे 
जिनेन्द्रदंव ने निग्नेन्थ कहा है ।' ) 

नीरागश्छिन्नसन्देशा गलितग्रन्थयो$/निय । 


साधवो यदि विद्यन्ते कि तपस्तीथ॑ंसंग्रहै: ।। | 
--योगवासिष्ठ, २।१६।११ 


( आदि बवीतराग, सन्देह-रहित ज्ञानी (अर्थात्‌ सम्यग्ज्ञानी) ग्रन्थ-रहित 
अर्थात्‌ जिन पर तिल-तुषमात्र परिग्रह नहीं हैं, और निष्पाप (निर्दोष) साधु-मुनि 
विद्यमान हैं तो तप करने और तीर्थ पर जाने के समान हँ-ऐसे साधु ही साक्षात्‌ तप- 
तीर्थ हैं) । ऐसे निग्नंन्ध परम दिगम्बर वीतरागी मुनि-श्रीवर्धभान को हमारे शत- 
शत वन्दन, नमो5स्तु और प्रणाम हैं । 


कूलग्राम में प्रथम आहार 

आहार करना संसारी जीवों का स्वभाव माना जाता है | मुक्त जीव आहार 
रहित, स्व-स्वभाव-ज्ञानादिगण पूर्ण है। उन्हें लोक-ब्यवहृत आहार सर्वंथा नहीं है । 
आहार का अर्थ भोजनमात्र में लिया जाता है, परन्तु वह भोजन भी आगम में छह 
प्रकार का बतलाया गया है और ऐसे भोजन (आहारों) में से जीव अपनी-अपनी 
आवश्यकताओं अथवा योग्यतानुसार आहार ग्रहण करता है। तपस्वी वर्धमान 
को भी संसारी होने के कारण आहार-क्रिया से वियक्त नहीं किया जा सकता। 
वे वन में दो दिन तक ध्यानस्थ रहे और तीसरे दिन, अर्थात्‌ मार्गशीर्ष कृष्णा द्वादशी 
को आहार के लिए उठे । छह प्रकारः क॑ आहारों में उन्होंने कर्म, नो-कर्म, लेपाहार 
के त्याग में तो पहले ही उद्यम कर रखा था । मनसाहार कंवल आत्म-चिन्तवन था। 
ओजाहार का प्रश्न ही नहीं (यह अंडजादि जीवों में होता है ) इन पांच प्रकार के 
आहारों क॑ अतिरिक्त षष्ठ आहार-कवलाहार उन्हें आवश्यक था। आखिर, शरीर- 
स्थिति की आवश्यकता देखते हुए कवलाहार का सर्वथा, सहसा ही कंसे त्याग किया 
जा सकता है ? फिर अभी तो तपस्वी वर्धभान को इस शरीर से तपस्या रूपी महत्त्व- 
पूर्ण कायं भी लेना था, इसी के सहारे अपने घाति-अघाति कर्मों के क्षयकरण रूप 


॑प-० प्‌" ७७#ाफरा>रामक 


. निग्नंत्थों नर्नकेअप स्थात्‌। “--मेदिनी कोष 'थ' 20 
यथाजातस्पघरों निग्नेत्थो। “--भावालोप., (ईशा. पृ. 34) 
झाउरण बण्जियाथं विसुद्धजिगकप्पियाणन्तु। “--अ्रबचननसार, भाग-3, (934, मुद्रण ) 


(प्रावरण-रहित (नग्न) साधु जिन कल्पी होते हैं, ये विशुद्ध (मुनि) होते हैं-ऐसा भाव है। ) 

2 लोकम्म-कम्महारो कबलाहारों व लेप्पमाहारों। 
झोज-मणो वि य कमसो प्राहारो उब्विहो नेधो। “+गो. जीवकाष्ड । 
(नो कर्म, करमें, कवल, सेप, श्लोज भौर मानस इस प्रकार छह प्रकार के भ्राह्मर होते हैं। ये सभी भप्राह्मर संसारी जीवों 
में हैँ श्लौर स्थिति के प्रमुसार होते रहते हैं।) 
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कार्य को तपस्या द्वारा पूरा करना था। उन्हें शरीर-प्रोषण के लिए नहीं, अपितु तप- 
पोषण-हेतु आहार की आवश्यकता थी जिसकी पूर्ति उन्हें करना पड़ रही थी, यानी वे 
स्वयं के लिए स्वयं भोजन नहीं करते थे-उन्हें करना पड़ता था । दिगम्बर मनि कं 
संबंध में कहा गया है-- 

लें तप बढ़ावन हेत नहि तनपोषते तज रसनि को ।' .. --दोलतराम 


( अर्थात्‌ वे अपनी साधना की वृद्धि के लिए आहार लेते हैं । शरीर के पोषण 
पर उनका लक्ष्य नहीं होता और वे आहार में अनेक प्रकार के रसों का त्याग करते 
रहते हैं । ) इस विधि में वे खाद्य, स्वाद्य, लेह् और पेय इन चार प्रकार के कवला- 
हारों में अपना परिमाण करते हें--छहों रसों में भी कई रसों का त्याग करते हैं। 
आहार पर जाने से पूर्व वे ब्रतपरिसंख्यान (आखड़ी) भी लेते हैँ, भूख से अल्प 
आहार करते हैं आदि । जैन शास्त्रों में इस विधि का वर्णन विस्तार से मिलता है, 
वहाँ इस सब विधि को वाह्य तप में गिनाया गया है । ! म॒नि का आहार दिन में एक 
बार ही होता है-बे दूसरी वार किसी प्रकार का आहार (जल आदि) ग्रहण नहीं करते । 
आहार-विधि भी खड़े होकर लेने की है, ताकि प्रमाद का परिहार हो सके । उनके हाथ 
ही पात्र का कार्य करते हैं, किसी पात्र (बत्तन) का वहाँ उपयोग नहीं होता । कहा 
भी है : 


'इक बार दिन में लें आहार, खड़े अलप निज पाणि "में ।' 
--दौलतराम (छहढाला ) 


'एक बार भोजन की बिरियाँ, मौन-साधि बस्ती में आवें । 
जो नहिं बने जोग भिच्छाविधि, तो महंत मन खेद न लावें । 
“--भूधरदास; पाश्वेपुराण, ४॥१२५ 


तपस्वी वर्धभान दो दिन के उपवास (बेला) के वाद चर्या (आहार ) को उठे । 
वे ईर्या-समिति-पृवंक नगर की ओर बढ़े ।* मौन थे, शद्ध और निर्दोष आहार उन्हें ग्रहण 
करना था। वे चलते-चलते कूलग्राम * में पहुँचे जहाँ नगरपति राजा कूल ने मुनिराज को 
पडगाहा-उनकी नवधा भक्ति की और आहार-दान का लाभ लिया, उसे आज माग्गंशीष 
कृष्णा द्वादशी का दिन वरदान बन कर आया, उसके पंचपरावतंन की सीमा निश्चित 
हुई, वह मोक्ष का पात्र बना। तीर्थंकर को सर्वप्रथम आहार देनेवाले मोक्ष के अधि- 


कारी होते हैं । 


. 'प्रनशनावमौदर्य वृत्तिपरिसंद्यान रसपरित्याग विविक्तशस्यासन कायहलेशा: बाह्यंं तप:। --उमास्वामि, तस्वाबंसूल । 
2. एकाकी निःस्पृष्टों ज्ञान्त: पाणिपात्रों दिगम्बर:। ; --भतु हरि; बैराग्य, 70. 
3. 'बृतबेला जिनराज करि झसन-प्रहन के हेत। कलग्राम परवेस करि ईय्यापथ चित देत | “--मनसुखसागर । 


4. कूलब्राम-पुरीं भ्रीमत्म्योमगामि पुरोपमम्‌। कूलनाम महीपालो दृष्टूवा तं भवित भावत:। ह । 
.... - “-उत्तरपुराण, 743]8-39 


५३ 


आहार के प्रसंग में तीर्थंकर महावीर चरित्र में पं० मनसुखसागर ने लिखा है- 
चोपई 


'कूल* नाम नप लखि महावीर | भक्ति सहित 6ूँ आयो तीर ।। 
“तिप्ठ-तिष्ठ' प्रभु प्रासुक अन्न । जल प्रासुक तुम जग में धन्न 
चरन प्रछाल अरच बहुदवे । जन्म सुफल निज जान्यो सर्व ।॥। 
क्षीर भक्ति अक्षय निधि चवें । जै जे आखर खर बहु हव॑ ॥। 
पंचाश्वयं अमर मन लाई । नप गृह करें अधिक हरषाई ।॥। 
सगण सादे पड्रत्न सु इप्ट । महिमा कहि-कहि करे सुविष्ट ।। 
दोहा 
जिन अहार करि बन गये; आतमगुण मन धार । 
निश्चलांग करि ध्यान धर, परम प्रीति सुखकार ।। 

( चर्या-हंतु आते हुए भी महाबोर को जब कूल राजा ने देखा तब वह भक्ति- 
पूृवंक निकट आया और बोला-हे स्वामिन्‌ अत्र-तिष्ठ, तिष्ठ, तिष्ठ आहार-जल 
शद्ध है। तुम जगत्‌ में धन्य हो | उसने प्रभ के चरणों का प्रक्षाछन किया 
और अधे से उनकी पूजा की । अपना जन्म सफल माना और क्षीर-मिश्रित अन्न का 
आहार दिया। इससे राजा कूल के घर अक्षय निधि उत्पन्न हुई, देवों ने अनेक प्रकार 
जय-जयकार किया। राजा कूल के यहाँ पंचाइ्चर्य (रत्नवृष्टि आदि) उन देबों द्वारा 
किये गये । देवों ने-रत्न की वृष्टि की ओर राजा कल की पृष्य-महिमा का वर्णन 
किया । 

वीर जिन आहार ग्रहण करके वन चले गये। उन्होंने अपने मन को आत्मस्वरूप 
में लगाया और प्रीतिपूर्वक सुखदायक ध्यान में अपना अंग स्थिर किया, अर्थात्‌ वे 
त्रियोग से ध्यानस्थ हो गये। ) 


आहार-दान का भहत्त्य 
आहारदान श्रावक के आवश्यक कर्मो (क्रियाओं) में गभित है। इस दान के 
अनुमोदन मात्र से अनेक जीव आत्म-कल्याण कर गये और फिर जिसने तीर्थंकर को 
आहारदान दिया हो, उसके पृण्य का कहना ही क्‍या ? वह तो महाभाग्यशाली है। 
जो श्रावक नित्य आहारदान देते हैं, वे धन्य हैं, कहा भी है-- 
दाणं भोयण मत्तं दिण्णइ धण्णों हवेइ सायारो । 
“--रयणसार, कुन्दकुन्द-१५ 


झयभट्टा रकोप्यस्मादगात्कायस्थितिप्रति । 

कूलब्रामपुरीं श्रीमत्थ्योमगामि पुरोपमम्‌ ।। 

'कूलनाम महीपालों दृष्टूवा तं॑ भक्ति-मावत:। 

प्रियंगकुसमाज़ास: त़िपरीत्य, प्रदक्षणम्‌ |॥। 

परमान्न विशुद्धयास््र: सोइदितेष्टा्थ-साधनम्‌ । --उत्तरपुराण, 74॥38, 9, 2, 
: नृपति कूल-घर पारन कीनो मैं पूजों तुम चरना |।मोहि.। . --कविबयर वुन्दायन (चौबीसी पूजा में बद्धमान पूजा) । 
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(जो श्रावक भोजनमात्र (आहारमात्र) देता है, वह धन्य होता है ।) 


राजा कल के बड़े भाग्य हैं जो$ तपस्वी तीर्थंकर वर्धमान को प्रथम आहार- 
दान का सुयोग मिला। उसने इस हष में उत्सव मनाया। देवों ने उसके घर-आँगन 
में रत्नवृष्टि की, पृष्पवुष्टि की, दुंदुभि-नाद किये, “घन्य-धन्य शब्द कहे और सुगन्धित 
मन्द-मन्द पवन का संचार किया। वे अपने भवनों को चले गये। इघर कूल भी 
अपनी धर्मभावना को दृढ़ करते हुए प्रजापालन में तत्पर रहें। वे काल-लब्धि को 
पाकर मोक्ष प्राप्त करंगे । 


आहारदान की महिमा उत्तम पात्र से और भी बढ़ जाती है, क्योंकि उत्तम 
पात्र की साधना में सहायक होना अतुल पुणयोपाजंन करना है। मुनिगण की आहार- 
चर्या बड़ी संतुलित और कठिन है। उन्हें शरीर-स्थिति के साथ तप-स्थिति का भी 
विशेष ध्यान रखना पड़ता है। उन्हें आरोग्य शास्त्र का भी ज्ञान होना उचित है। वे 
मुनि धन्य हैं, जो तप की सिद्धि के लिए बहुमुखी प्रतिभा का उपयोग करते हैं: 


आरोग्यशास्त्रमधिगम्य मुनिविपश्चित- 
स्वास्थ्यं सदा साधयति सिद्ध सुखेक हेतुम । 
अन्य :स्वदोषकृतरोगनिपीड़ितांगो 
बध्नाति कर्म निज दुष्परिणाम भेदात॥। 
“कल्याण कारक शास्त्र सं. ८९ 
( जो विद्वान्‌ मनि आरोग्य-शास्त्र को जानकर आहार-विहार रखते हुए 
स्वास्थ्य रक्षा कर लेता है, वह सिद्धसुख के मां को प्राप्त कर लेता है, किन्तु जो 
स्वास्थ्यरक्षा-विधान को नहीं जानता वह अपने आहार-विहार में सदोष होने से रोग 
पीड़ित रहता हुआ अपने ही दुष्परिणाम भेद से कमंबन्ध करता है। ) « 


कप करि जो करम खिपाबे' 


महान्‌ कार्य-सिद्धि के लिए महान्‌ परिश्रम करना पड़ता है। तीर्थंकर वर्धमान महा- 
वीर को अनादि कमं-बन्धन-छेंद-रूप महान्‌ कार्य साधने में तपस्या रूप महा श्रम करना 
उचित लगा, क्योंकि कर्म-छेद का उपाय इसक अतिरिक्त अन्य नहीं। आचार्यों ने कर्मों 
की निर्जरा क॑ बिघान में तप को ही प्रमुखता दी है। तपस्या* द्वारा किया गया क्मक्षय 
शिव (मोक्ष ) के सूख को प्राप्त करा सकता है : 


तप करि जो करम खिपाव | सौई शिवसुख दरसावे ।' 
“-पं, दौलतराम; छहढाला 


* 'तपसा निशा च “तत्वार्थ, 9।3. 
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तीथकर का मुख्य लक्ष्य तो आत्मसुख-प्राप्ति था और इसी के लिए वे विरक्त॑ 
भी हुए थे । यदि उन्हें इन्द्रिय-जन्य नश्वर सुख की चाह होती तो राज-प्रासाद में 
किस बात की कमी थी ? वे गहस्थ-बन्धन से मृंह क्‍यों मोड़ते ? वे जानते थे कि जब तक 
संयमरूपी जल से भरित आत्मारूपी नदी में स्नान नहीं किया जाएगा, तब तक शुद्धि 
कर्मों से पथकत्व नहीं होगा। बाह्य आचार-विचार आत्मा की उपलब्धि में कारण 
अवश्य हैं, किन्तु आत्मप्राप्ति के चरम क्षण-शुक्ल ध्यान की प्रक्रिया में उन्हें भी छोड़ना 
पड़ता है, उन्हें अहोरात्र प्रतिक्षण साथ रहने वाले शरीर से भी ममत्व तोड़ना पड़ता 
है; अर्थात्‌ तप ध्यान की उत्कृष्ट अवस्था में 'तिन सुथिर मुद्रा देखि मृगगण उपल 
खाज खुजावते ।- (छहढाला) रूप अवस्था हो जाती है । यदि प्रभु तीथंकर ऋषभ- 
देव के पुत्र बाहबली (कामदेव) महाराज की तपस्यावधि में 'उनके तन पर लताएं 
चढ़ गई, दीमकों ने बामियां बना लीं, पर उन्हें पता तक न चला; आदि | इन सब 
प्रसंगों से पही पुष्ट होता है कि आत्म गुणों में अवगाहन ही कर्मक्षय-आत्मशद्धि अर्थात्‌ 
मोक्ष का मार्ग है। कहा भी है-- 


आत्मा-नदी संयम-तोयपूर्णा, सत्यावहा शीलतटादयोमि: । 
तत्रावगाहं कुरुपाण्डपुत्र ! न वारिणा शुद्ध यति चान्तरात्मा ।। 


जल अथवा बाह्य साधनों ,से शरीर कदाचित्‌ पवित्र हो सकता हो, परन्तु 
आत्मा की शुद्धि तो अन्तरंग तप-सत्य, शील, दया आदि के द्वारा ही कथंचित्‌ संभव है। 
इसलिए आत्म-गणों के विकास क॑ हेतु इन्हें धारण (ग्रहण) कर शरन: शने: पूर्ण निवृत्ति 
प्राप्त करना श्रेय है। अतः तीर्थकर महावीर वर्धमान ने अपने को तपस्या में लगा 
दिया । वे जब आत्म-साधना में निमग्न हो जाते थे, तब कई दिन एक आसन से अचल- 
स्थिर बंठ जाते थे, या खड़ें ही ध्यान किया करते थे । कभी-कभी पूरे मास तक लगातार 
ध्यान करते रहते थे | ऐसे समय में उन्हें आहार-पान तो होता ही नहीं था, साथ ही 
बाहरी वातावरण भी उनके अनुभव से अछता रहता था। वे अपनी सहन-शक्ति को 
स्थिर और दृढ़ रखने के लिए अनेक परीषहों को सहन करते थे ।* शीतततु में 
पर्वत या नदी-तट पर बेठे रहते, ग्रीष्मऋतु में तप्त पर्वत अथवा बालुका प्रदेश में बंठे 
रहते थे, चारों ओर से चलने वाली गरम लू क॑ थपेड़े उन्हें विचलित नहीं कर पाते 
थे। नग्न दिगम्बर श्रमण-तपस्वी वर्धमान को किसी कष्ट का अनुभव नहीं होता था । 
वर्षा ऋतु में मसलाधार पानी बरसता था, शीतल वाय्‌ चलती थी, परन्तु महावीर 
उस समय भी धीर रहकर अपनी वीरता और सहनशीलता का परिचय देते थे । 


वन मं सिंह दहाड़ रहा हो, हाथी चिघाड़ रहा हो, सर्प फुफकार रहा हो, या 
उनके शरीर को जकड़ रहा हो, इस पर भी उन्हें पता नहीं । 


* भआयश्ख्यवननि्जरा्ज परिषोढब्या: परीषहा:। “-नतत्त्वाबंयूल, 9।8. 
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ज॑न-आत्त्रों में तपस्या का अत्यन्त महत्त है! और तपस्या का स्थान भी 
बड़ा उच्च एवं उत्कृष्ट है। वास्तव में तप इच्छा-निरोध का नामान्तर है ।? बिना 
इच्छा निरोध किये, आस्रव नहीं रुकतता और आख़व के रुके बिना संवर व निजंरा 
नहीं होते । मुनि, संवर और नि्जरा के लिए कठिन श्रम करते हैँ और ऐसे श्रम के 
कारण उन्हें श्रमण कहा जाता है। श्रमण दिगम्बर मुनि के अपने विशेष मूल गुण 
होते हैं : 

'वंच महाव्रत, पंचसमितिघर, इन्द्रिय पांचों दमन करें । 


पट आवश्यक, केशलोंच, इकबार खड़े भोजन करते । 
दांतन-स्तानत्याग भू-सोवत यथाजात-मद्रा धरते । 


वे काय-वचन और मन की प्रवृत्तियों क॑ रोकने में तत्पर रहते हैं, वाह्य और 
अन्तरंग दोनों प्रकार क॑ तपों को तपते रहते हूँ, समितियों का पालन करते हैं, क्षमा 
आदि विश्व-धर्म क॑ दशलक्षणों को धारण करते हैँं। वाह्म परिग्रहों का त्याग तो वे 
दीक्षा के समय ही कर देते हैँ-उनकी साधना राग-ठेष क्रोधादि रूप अन्तरंग परिग्रह के 
त्याग में भी होती है । द्वादश-अनुप्रेक्षा-चिन्तवन करते हूँ । क्षुपा आदि परीग्रहों का सहन 
स्वेच्छा से करते हैँ और उपसर्गों के प्रसंग में भी अपने धर्म में स्थिर रहते हैं । भया- 
नक से भयानक कठिन परिस्थिति भी उन्हें मनि-धर्म से विचलित नहीं कर सकी । 


श्रमण महाम॒नि तीर्थकर वर्धभान महावीर अपनी चर्चाओं में पूर्ण साववान 
रहे । आत्म-ध्यान, पदार्थ-चिन्तन आदि से उपयोग हटने पर जब आवश्यकता अनुभव. 
होती वे निकटवर्ती नगर-ग्राम में श्रावकों के यहाँ एक वार शुद्ध-निर्दोष आहार-ग्रहण 
कर आते थे, क्‍्यीकि तप-वृद्धि में कारणभूत शरीर की स्थिति में आहार कारण है 
और जब तक आय-कर्म शेष है-शरीर रहना ही है। वे रसों से अपनी इन्द्रियों को 
पुष्ट नहीं करते थे-रस परित्याग भी उनके आहार का अंग होता था, क्योंकि श्रमण 
दिगम्बर मनि आहार का ग्रहण तप-ब॒द्धि के उद्देश्य से करते हैं, कहा भी है-- 
लें तप-बढ़ावन हेतु, नहिं तन-पोषते तज रसन कौं। 
इक बार दिन में लैं अहार, खड़े अलप निज पाणि में । 
(छहढाला; दोलतराम) 


उनका आहार यदि होता है तो चौबीस धण्टों में एक बार । वे दूसरी बार जल भी 
ग्रहण नहीं करते । उन्हें गृहस्थ क॑ घर ही आहार लेना होता है, क्योंकि जेनसाधु अप- 
रिग्रही होते हें। जब वे स्वयं नग्न हैँ, तव भोजन-पात्र, आच्छादन-वस्त्र व भिक्षा- 


. तपसा निजंरा च' ---तस्‍्वार्ययूत्र, 93 
2. इच्छानिरोधस्तप:' 'कर्मक्षयार्थ तप्यत इति बा तप: ।' --पृज्यपाद टीका, 96 
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अन्न की संभाल का उन्हें विकल्प ही क्‍यों हो ? फिर संग्रह-ढत्ति उन्हें व्यर्थ है, जब कि 
दूसरी बार उन्हें लेना ही नहीं होता; इसीलिए, दिगम्बर मनि को “पाणिपात्र' भी कहा 
जाता है ॥ 


सिहवत्ति से आहार 

मनि को सिहवत्ति कहा गया है | जैसे ध्यान आदि में उनकी वत्ति सिह की 
भाँति स्वाधीन और सुस्थिर होती है, वेसे ही वे आहार-हेतु जाते हैं और श्रावक के 
घर आहार ग्रहण करते समय सिहवृत्ति का परिचय देते हैं। वे याचना नहीं करते 
अपितु जो श्रावक उन्हें नवधाभक्ति पूथंक विधि सहित सम्मान देते हँ-उनके ही 
आहार ग्रहण करते हैं । तीर्थंकर महावीर का अधिक समय ध्यान में ही व्यतीत होता 
था। वे आहार लेकर वन में चले जाते और ध्यानस्थ हो जाते । वें कभी पंत, कभी 
वन और कभी नदी-तट पर ध्यानस्थ रहते । वे कहीं दो दिन, कहीं चार दिन और कहीं 
सप्ताह 5हरते और बिहार कर अन्यत्र चले जाते। शरीर में थकान अनभव होने पर 
जब वे आवध्यक समझत थे एक करवट स॑ पथ्वी पर लेटकर अल्प निद्रा ल लेते थे - 


भू-मांहि पिछली रैन में, कुछ शयन एकासन करे। 
श्रमण महाम॒नि 


तीर्थंकर महावीर (महा ) श्रमण म॒नि थे, वे श्रम का गढ़ार्थ भलीभांति जानते 
थ। ससार वढ़ान वाल इन्द्रिय-विषयों की ओर बढ़ने का यत्न श्रम होते हुए भी 
आत्मदृष्टि से श्रम नहों होता । श्रम तो मोक्ष-हेतु किये गये प्रयत्नों में है-श्राम्यति 
तप: क्लर्श सहते इति श्रमण:।? इस व्यत्पत्ति क॑ अनसार जो स्वयं तपद्चरण 
करत हूँ, व श्रमण हैँं। समन्‌ शमन शब्द भी श्रमण के सम-भावी हैँ। अतः दु:ख- 
सुख म सम रहना, समस्त जीवों को समान समझना भी इसी परिभाषा में आता है-- 


जह मम न पिय॑ दुक्‍्खं, जाणिय एमब सब्वजीवाणं । 
न हणइ न हणावेइ य सममणइ तेन सो समणों ।। 


--अनुयोगद्वार सूत्र, उपक्रमाधिकार- १ 


श्रमण-संस्क्ृति भारत की प्राचीन संस्क्रति है। तीर्थकर ऋपषभदेव भी इसी 
संस्क्ृति के युग-पुरुष थे। इतना हो क्यों जेन-शास्त्रों के अनुसार तो अनादि काल से 
होने वाले पूबेकालीन तीर्थंकर , आचाये, उपाध्याय और साधगण सभी इसी संस्कृति 
के रहें । इस तरह श्रमण की परम्परा अत्यन्त प्राचीन है।* वतंमान में उपलब्ध 
]. कदा शम्भो, भविष्यामि पाणिपात्रों दिगम्बर:। --भरत्त हरि । 


2. 'तपो हि श्रम उच्यते। “--परदमपुराण, रविषेणाचार्य, 6 22. 
3. श्रमण भ्रगृध्िता प्रमृत्यव: । “--ऋरेद, 0।94।]. 
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साहित्य में स्थान-स्थान पर श्रमण दिगम्बर मुनियों का उल्लेख पाया जाता है। ! नग्न 
दिगम्बर ही 'श्रमंण' संज्ञा में आते हैं ।* तीर्थंकर वर्धभान दिगम्बर मुनि थे, तीथंकर 
होने के कारण प्रमुखता देने के हेतु उन्हें महाश्रमण भी कहा जाता है। स्थानांगसूत्र में 
लिपिबद्ध गाथा दिगम्बर वेशघधारी (जो अंतरंग-बहिरंग दोनों प्रकार से दिगम्बर हो ) 
को ही श्रमण संज्ञा प्रदान करता है, क्योंकि दिगम्बर वेशधारण क॑ बिना अन्य में ये 
गण असंभव हैं, तथाहि-- 
'उरग-गिरि-जलण-सागर-नहतल-तरुगण समोअ जो होइ । 
भमर-मिय-धरणि-जलरुह-रवि-पवण समो अ सो समणो ॥  >स्था. सू. ५ 
(अर्थवसि- सअमणो भवति इति प्रतिपदं सम्बध्यते । यः उरग सम: परकृताश्रयनिवासात्‌ । 
गिरिसम: परीषहोपकम्परहित्यात्‌। ज्वलनसमस्तेजस्तपोमयत्वात्‌ तृणादिष्विव सत्रार्थेष्वतृप्त त्वाचच । 
सागरसमो गाम्भीर्यात्‌-जञानादिरत्नाकरत्वाच्च, स्वमर्यादानातिक्रमात्तादपि । नभस्तल सम: सर्वत्र 
निरालम्बनत्वात्‌ । तरुगणसमः सुखदुःखयोरदर्शित-विकारत्वात्‌ । ज्रमरसमो$नियतवृत्तित्वात्‌ । 
मृगसम: संसारभयोद्विग्नत्वात्‌। धरणिसम: सर्वेखेदसहिष्णुत्वात्‌ । जलरूहसम: कामभोगादभवत्वेषि 
पंकजलाभ्यामिव तदूध्वें बत्ते: । रविसम- धर्मास्तिकायादिलोकमधिक्ृत्याविशेषेण प्रकाशकत्वात्‌ । 
पवनसमश्च सर्वेत्राप्रतिबद्धत्वात्‌ । एवं विधों य स श्रमणो भवति ।) 
- अभिधानराजेन्द्र कोष 


. विणय-सुद-णियम-संजमभरिदाणं भावसमणाणं ।' --तिलोयपण्णति 4॥]238 


'झात्मारामा समदश: प्रायशः श्रमणा जना:। “-+भागवत, 2।3॥8-9, 
/““बातरशनानां श्रमणानामृषीणाम्‌ । “--भागवत, 5।3॥20. 
भ्रमण ब्राह्मणम्‌ -येवां च विरोध: शाश्वतिक: हत्यस्थावकाश: श्रमण ब्राह्मणम्‌ ।' “--पांतं. भा. 2।4॥9. 
तापसा भुंजते चापि श्रमणाश्च॑व भुंजते।' “-वा. रा. बालकाण्ड, 4।] 2. 
'समिति समतया शल्रुमित्रादिषु भ्रणति प्रवतंते इति समण:।' --भ्रामि. रा. कोष । 
'श्राम्यति इति श्रमण:। श्रममानयति पंचेन्द्रियाणि मनश्चेतिया श्रमण: । --प्रभ्ि. रा. कोष । 
'एदे खलु मूलगणा समणाणं जिणवरेहि पण्णत्ता ।' --प्रतिक्रमण 2. 
'अ्रमणसंधान्वयवस्तुन: धर्मनन्धाचार्याधिष्ठित प्रामाष्यस्य चैत्यालयस्थ पूजासंस्कारनिमित्तं साधुजनोपयोगार्थ च।”*“ 
“-जैन शिला. 04. 

'परित्यज्य मृपो राज्य श्रमणो जायते महान ।' “+पद मं. 6।22. 
'समितता हि पापाणं समणों ति पवुच्चति ।'. --धम्मपद, धम्मट्ुबर्ग, 0. 
“इच्छालोभ समापन्नों समणो कि भविस्सति।' “--धम्मपद, धम्मटूवरग, 949. 
व: खलु श्रमणश्रमणोपासक भेदेन द्विविधंलिगं मोक्षमागं:।' --समयसार टीका, 44. 
'सामायियम्हि दु कदे समणोह व सावधो हवदि जम्हा । -- अनगार, टीका, 36. 
'झरहतानं समणानं चर ददाति सतससेहि।' --अंडगिरि ब्राह्मो लिपि भ्रभिलेख, डा. लक्मीनारायण साहू 
उड़ीसा में जैनधर्म, १.35. 

'इक्छा लोधसमापञ्नों समणो कि भवबिस्सति।' “धम्मपद, धम्मदुवरग, 9: 
'बाय्यतीति अमणा: तपस्थन्तीत्यथे:।' --हरिभ़, दशवैकालिक । 
सम तुल्य॑ मिल्रादियुमम:---प्रन्त:करणं यस्य सः सममना: | --अ्रुतस्कन्ध: 
'सम--मण:--समणज: (निरुक्ति से मकार लोप)। “हेम. व्या. अनुसार | 
2. वातरक्षता ह वा ऋषय: भ्रमणा ता ।' “-सैत्ति. श्रा.2 प्र. 7, धनु. -2. 


'श्मणा दिगम्वबरा अमणा बातवसनभा इति।' --भूषणटीकायाम्‌ निषष्टु: 
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अर्थात्‌ जिसको वृत्ति सपं, गिरि, अग्नि, सागर, आकाश, वृक्ष, म्रमर, मृग, 
पृथ्वी, कमल, रवि और पवन के समान होती है, वे श्रमण श्रेणी में आते हें। तीरथंकर 
महावीर वर्षमान इसी वत्ति के अर्थात्‌ जिस प्रकार सर्प अपने लिएघर (विल) नहीं 
बनाता और सर्प क॑ निमित्त अन्य कोई भी बिल का निर्माण नहीं करता-जैसे सर्प 
अन्य प्राणियों मषक आदि द्वारा स्व-निमित्त निर्मित, अनुदिष्ट घर में निवास करता 
है, वैसे ही उन श्रमण मनियों का भी जहाँ कहीं निवास हो जाता था। उन्हें उद्देश्य 
करके कोई व्यक्ति उपासरा, या आसरा नहीं बनवाता था और न ऐसा आसरा बे देखते 
ही थे; यदि उदिष्ट आसरे का वे उपयोग करते तो वे श्रमण श्रेणी में न आ पाते। 
वे जलरुह-कमलवत थे अर्थात्‌ जैसे कमल पुष्प जल में रहते हुए भी जल का उपभोग 
नहीं करता वंसे वे संसार में रहते हुए भी शरीरादि क शीतोप्ण निवारणार्थ उसके 
द्वारा आवरण आदि का भोगोपभोग नहीं करते थे, इसीसे उन्हें वातवसना दिगम्बर 
व्यपदेश प्राप्त था । वे आकाशवत्‌ निरावरण और निरालम्ब थे। उन्हें संसार- 
वद्धक अथवा कामन्द्रिय विकारगोपन हेतु (अपनी कमजोरी छुपाने के लिए) 
वस्त्रादि की आवश्यकता भी नहीं थी; क्योंकि वे निविकार थे, उनका मन स्वयं वश 
में था। वे दीक्षाकाल से ही नग्न थे ऐसा विद्वानों का अभिमत है।* 


अ्रमण अर्थात्‌ दिगम्बर 


श्रमण और दिगम्बर' भाववाचक शब्द हैं । जो दिगम्बर हैं, वे श्रमण हैं 

और जो श्रमण हूं, वे दिगम्बर हैं। श्रमणों को मुनि नाम से भी सम्बोधित किया 
जाता है। मुनि अवस्था (दिगम्बरत्व) धारण करने से पूर्व मुक्ति भी असंभव है, 
क्योंकि मुक्ति पूर्ण मौन (गृप्ति-प्राप्ति) में होती है और पूर्ण मौन बाह्य अन्तरंग दोनों ही 
परिग्रह के त्याग से होता है। 'मुनि' शब्द की व्याख्या हम इस प्रकार जान सकते हैं- 

'मौनाद्धि स मुनिर्भवति नारण्यवासनान्मुनि:। 
“महाभारत, उद्योगपव, ४३।३५ 
(मोन रखने से मुनि संज्ञा सार्थक होती है, वन में जाकर रहने मात्र से ही नहीं) 





+* 'बाहे कुछ भी हुआ हो, इतना निश्चित है कि महावीर प्रवज्या लेने के साथ ही भ्रचेल भ्र्थात्‌ नरन हो गये तथा मृत्यु- 
पयंन्त नग्न ही रहे एवं किसी भी रूप में भ्रपने शरोर के लिए वस्त्र का उपयोग नहीं किया ।' 

--जैन-प्राचार, डॉ. मोहनलाल मेहता, पृ. 53. 

कक ऐसे मुनियों को वस्त्न फटने की, नये लाने की, सुई-धागा जुटाने की, बस्तर सीने की कोई चिता नहीं रहती ।'--.- 
“--बही, पृष्ठ 59. 
“इसी पुस्तक में दिगम्बर चर्या की मर्यादा को, डॉ. सा. ने कल्पसूत्र के सामाचारी नामक प्रंतिम प्रकरण का हवाला देते 
हुए निम्न भाँति लिखा है। इससे मालूम होता है कि पाणिपात्र (दिगम्बर ) की चर्या पात्घारियों से कहीं ऊँची है। तथाहि 
पाणिपात् भ्र्थात्‌ दिगम्बर भिक्षु को तनिक भी पानी बरसता हो तो भोजन के लिए भ्रथवा पानी के लिए नहीं निकलना 
चाहिये | पात्रधारी भिल्षु भ्रविक बर्षा में प्राह्दर पानी के लिए नहीं जा सकता ।' --अही पृ. 89 


६० 


वास्तव में अन्तर-वाह्मतुल्यवृत्तिता ही स्वरूप-बोध की सत्य प्रत्यायिका है। 
यहाँ मौन शब्द का विशेष अभिप्राय यह है कि इन्द्रियादि व्यवहार का क्षयोपक्षम, 
उनका म्‌क हो जाना । जव तक इन्द्रियाँ अपने-अपने विषय की ओर अनुधावन करती 
है, तब तक उनमें चलित भाव रहता है, वही स्पन्दन है। 'जनेभ्योवाक तत्स्पन्दो 
मनसश्चित्तविम्रम: ।' यह परम्परा इन्द्रियों की अमौन अवस्था को प्रकट करने वाली 
है । मौन शब्द की उपयोगिता लौकिक व्यवहार -जिसमें संसार बढ़ता हो-के त्याग 
में है एसमा ऋग्वेद के भाष्य में भी उल्लेख है; तथाहि-- 


'मौनयेन मुनिभावेन लौकिक सर्व व्यवहार विसजनेन । 
“-+सायणभाष्य । १०।१३५॥४ 


( लोौकिक व्यवहार जो लोक-स्थिति को बढ़ाने वाले हों उनसे मुनि को मोन- 
स्वथा अछता रहना होता है; और इसी हेतु वे मुनि कहलाते हैँ । वास्तव में मौन एक 
ऐसी क्रिया है जिसमें सर्वे-व्यवहार क्रिया का विसरजन हो जाता है। ) 


मनिगण जेंसे वचन से विरत होते हूँ, बेसे ही उन्हें स्वयं मन और काय की 
क्रिया से भी विरत होने का प्रयत्न करना पड़ता है। आखिर, जन शास्त्रों में गृप्तियों 
का जो उपदेश दिया है, वह इसी मौन का उत्कृप्ट स्वरूप है। इस रूप को धारण किये 
बिना कर्मास्रव नहीं रुकता -संवर नहीं होता और संवर के अभाव में निजरा और 
मोक्ष की उपलब्धि नहीं हो सकती । अतः कर्मक्षपण के लिए मुनि-मौनभाव में रहते 
हैं । वे मौनभाव से म॒नि होते हैं और मुनि होते हैँ इसलिए मौनभाव में होते हैं। 


कंवल्य-आश्रम के अधिकारी 


महाभारत में मनि को स्थिति का वर्णन बड़े मामिक ढंग से किया गया है, 
उन्हें सभी आरंभिंक क्रियाओं से विरत कहा गया है-- 


'एकश्चरतिय: पश्यश्नजहाति न हीयते । 
अनग्निरनिकेत: स्थाद* भिक्षार्थें ग्राममाश्र येत्‌ ॥। 
अश्वस्तनविधान: स्यान्मुनिर्भावसमन्वित: । 
लघ्वाशी नियताहार: सक्कदन्न निषेबिता ॥। 
यस्मिन्वाच: प्रविशन्ति कपे प्राप्ता: शिला इब । 
न वकक्‍तारं पुनर्यान्ति स बवल्याश्रमे बसेत । 
--महाभारत, शान्तिपरय, २३५।५-७ 


] 'कायवाहुमन: कर्मथोग:।' 'स भझ्ाखव: ।' “सम्यस्योगनिग्रह गुप्ति :।' “-तस्‍्वा्ंसूत्र, 6 [-2, 94. 
(मन-बचन-काय का क्रिया योग है। योग प्रास्रय है भ्र्थात्‌ योग से ध्रालव होता है। योग का भलीभांति निरोध 
करना गृप्ति है।) 


2. अनग्निरनिकेत: स्यात्‌ | --भनु. 6॥43. 


६१ 


( जो देखते हुए एकाकी विचरण करते हैं न किसी का त्याग करते हैं और 
न किसी से परित्यक्त होते हैं-अर्थात्‌ स्वयं स्नेह अथवा बैर से रहित हैं तथा लोक- 
तिरस्‍्कार के पात्र भो नहीं हैं। जो गृह-रहित हैं, अग्नि-व्जित है-अग्नि प्रज्वलित 
कर इच्छानूसार अन्न-पाक नहीं करते एवं शीत-निवारणार्थ भी उसका उपयोग नहीं 
करते और भिक्षाग्रहण के लिए ग्राम में आते हूँ, वे मुनि हैं। जो कल के लिए संजोकर 
नहीं रखते, न ही उसक॑ संचय की भावना मन में लाते हैं, मिताहार करते हैं, नियत 
समय पर तथा हित-मित मात्रा में ही आहार-ग्रहण करते हैं और एक समय ही 
अन्न-सेवी हैं, वे मनि हैं। जो अपने प्रति कहें गये कठोर दुर्बंचनों, अथवा प्रशंसा-वचनों 
को सुनकर उनका हषं-विषाद नहीं करते, तथा जिस प्रकार कुए में फेंका हुआ पत्थर 
फैकने वाले के पास लौटकर नहीं आता उसी प्रकार वक्ता की सत्‌-असत्‌ वाणी का 
प्रत्य्तर नहीं देते, वे मुनि ही मोक्षाश्रम के पथिक हो सकते हैं। ) 


दुःखेप्वनुद्विग्समना: सुखेष॒विगतस्पृह: । 
बीतरागभयत्रोध: स्थितधीमुंनिरूच्यते ॥।' --गीता, २।५६ 


( दुःखों में उद्विग्ग मन न होने वाले, सुखों में स्पृही (इच्छावान्‌) न होने वाले, 
बीतराग अथवा जिनके भय-क्राध व्यतीत (समाप्त) हँ-ऐसी बद्धि) वाले मुनि! कह- 
लाते हैं । ) 


मुनि : गुप्तियों में सावधान 


गृप्ति मौन का उत्कृष्ट रूप है। मौन अथवा गुप्ति से शुभ-अशुभ सभी प्रकार 
के कर्मों का आख्रव रुक जाता है। मौन से एकाग्रता होती है-आत्म-जागृति होती है । 
शास्त्रों में ज्ञान का जो मूल्य है, उससे अधिक मुल्य गुप्तियों का है-अज्ञान का कोई 
मूल्य नहीं । अंग-यूवंपाठी गृप्ति-रहित ज्ञानी, संसार में भटकते रहते हैं, पर वे ही ज्ञानी 
जब गृप्तियों में सावधान होते हैं, मुनि होते हँं-सभी प्रकार से मौनभाव (गुप्ति) 
में आते हैं तब कोटि-कोटि के और भत्रों के संचित कर्मों को गप्ति-रूप चारित्र के 
द्वारा क्षणमात्र में क्षय कर देते है । 


. 'मनुते जाताति यः से मुनि:---'मनेरुज्च इति उणादि सूत्रेण इन उत च ।' 
2. जं अण्णाणी कम्मं खवेइ भवसय सहस्समकोडोहि। 


त॑ णाणी तिहि गूत्तो खबेइ उस्साम भत्तेण ॥ --प्रवचनसार, 3॥38. 
“उम्गतवंधण्णाणी जं कम्मं खर्वाद भवति बहुएहि। 

त॑ णाथी तिहि गत्तों खबेइ प्रन्तो मटहुन्तेण।। --मोक्ष पाहुड, 53. 
' कोटि-जन्म तप तपै, ज्ञान बिन कम झरे जें। 

- जानी के छिन मांहि ज़िगप्ति तें सहज टरै ते।॥। --आढाला, 4! 4. 


. (त्रि-गृष्सि पुरुष का स्व-प्रयास हैं। ज्ञानपू्वक तिगृप्ति-धारण सर्वमावशद्ययोगविमोधक है। इसीलिए ज्ञानपूिका 


लिगृप्ति सहज कम दोषापहारिणी है।) 


श्रे 


अज्ञानी जीव जिन कर्मों की निजंरा अनेक कोटि वर्षों और भवों में करने में 
समर्थ हो जाए तो उन सहस्नों और करोड़ों वर्षो-जन्मजन्मान्तरों के कर्मों को त्रिगप्ति- 
धारक (चाहे वह बड़ा ज्ञानी न होकर अल्पज्ञानी ही क्‍यों नहो ) उच्छवास-मात्र काल 
में क्षय कर देता है; क्‍योंकि चारित्र के विना मुक़्ति नहीं होती । मुनि शब्द भी 
त्रि-गुप्ति-रूप-चारित्र (मौन-सर्व पर-निवृत्ति) में ही गर्भित है। 


मौन का महत्व 


मोन का वड़ा महत्त्व है-जिसक कारण मुनि वना जाता है। व्यवहार में भी 
इसकी महत्ता है। वाचाल मनुष्य अपनी इन्द्रियों और मन को केन्द्रित नहीं कर सकता, 
उसका उपयोग चारों ओर बंटा रहता है। प्रकृति ने भी उपयोग स्थिर रखने में 
कारणभत मौन रखने में प्राणी की पर्याप्त सीमा तक सहायता की है। हिन्दी के 
किसी कवि ने कहा है- 


बहु सुनना कम बोलना, यह ही परम विवेक । 
प्रकृति ने भी कर दिये, कान दोय मुख एक ।॥। 


फिर न बोलने के पीछे एक सिद्धान्त भी तो है। जब तक पदार्थों का पूर्ण ज्ञान 
न हो तब तक मोन भाव भंग करना-बोलना आदि हितकर भी तो नहीं होता । अज्ञान 
या अल्पज्ञान में अन्यथा भी तो कहा जा सकता है। तथा जो दिखाई देत है वह अचेतन 
है-वह जानता नहीं, और जो जानता है वह (आत्मा) बोलता नहीं | ऐसी स्थिति में 
कौन किससे वातें करे ? कहा भी है-- 
'जं मया दिस्सदे रूप॑ तंण जाणादि सव्वहा । 
जाणगं दिस्सदे णं तं तम्हा जंपेमि केण हैं ।। 
--मोक्षपाहुड, २९ 


जैन मान्यतानुसार तीथंकर छद्मस्थ अवस्था में उपदेश-धर्मोपदेश अर्थात्‌ 
मोक्षमार्ग का उपदेश नहीं देते। वे कंवल्य-पद-प्राप्ति के बाद ही तद्गप देशना करते 
हैं। महावीर तीर्थंकर अभी छद्मस्थ थे। मति-श्रुत-अवधि तो उन्हें जन्म सेही थे 
और दीक्षा के अनन्तर उन्हें मन:पर्ययज्ञान भी हो गया था, पर कंवल्य-प्राप्ति होने में 
विलम्व था। वे दीक्षा के पश्चात्‌ बारह वर्ष तक मौन अवस्था में अवाक रहे। इसी- 
लिए उन्हें महामोनी और आकंवलोदयान्मौनी' जेसे विशेषण दिये गये हैं। बारह 
वर्ष तक के इस काल में उन्होंने अनेक स्थानों में घोर तप किया ।* 
* * ब्राम-पुर-खेट-कर्बट-मटंव धोषाकारान्प्रविजहार । 
उप्रैस्तपोविधाने ह [दशा बर्षाष्यमर पूज्य:। “-निर्वाणभव्ति 


(ती॑कर महावीर ने ग्राम, पुर, लेट, कर्बट, मटंव, घोषाकार प्ादि में विहार किया भौर उस काल में उनके बारह गर्ष 
उच्च तपस्या में ब्यतीत हुए।) 


६रै 


महाश्रमण-मुनि तीथंकर महावीर इस प्रकार के मौन-भाव एवं तपश्चरण में 
पर्याप्त समय विहार करते रहे, आहार-बेला के अतिरिवत उनका सम्पूर्ण समय एकान्त 
स्थान-वन, पव॑त, गुफा, नदी, इमशान, उपवन आदि में व्यतीत होता था। निजन 
स्थान ही उन्हें हितकर थे। वन के भयानक हिंसक पशु जब महावीर तीर्थंकर के 
निकट आते तव वे स्वयमेव शान्त हो जाते थे। उनके निकट सिह-हरिण 
न्यौला-सपं, मार्जार-मूषक जैसे जाति-विरोधी जीव भी बेर-भाव को त्यागकर प्रेम 
और वात्सल्य से क्रीड़ा करते थे।! तीर्थंकर तथा मुनि में ऐसे शान्त एवं सह- 
अस्तित्व भावदशंक परिणाम उनके आत्मस्थ होने से होते हैं। ध्यानी मुनि की 
शान्त-मुद्रा-दर्शन-मात्र से सुखोत्पादक होती है, उनकी चेष्टा-मात्र धर्म का उपदेश 
देती है । 


जिस इन्द्रिय-विषय-वासना रूपी संसार में प्राणी जागृत रहते हैं-उनके सेवन 
की ओर दौड़ते है, उनमें मुनिगण शयन करते हैं, अर्थात्‌ उनकी ओर से आँखें मंद 
लेते हँ-विरक्त रहते हैं और जिस आत्म-प्रकाशरूपी दिन-ध्यानादि की ओर प्राणियों 
की दृष्टि नहीं होती, अर्थात्‌ प्राणी शयन करते है, उसमें मनिगण जागृत (सावधान) 
रहते है ॥ 
जा निसि सयलह देहियह जग्गिउ तहिं जग्गेद | 
जहि पुण जग्गइ सयलु जगु सा निसि भणवि सुएंह । 


व्यवहारे सुधुप्तो यः स॒जागर्त्यात्मगोचरे । 


जागति व्यवहारे$स्मिन्‌ सुषप्तश्चात्मगोचरे ।। 
--समाधिशतक, ७८ 


महाकवि तुलसी ने उक्त भाव को निम्न पंक्तियों में अंकित किया है-- 


'एहि जग जामिनी जागहिं जोगी । परमारथी प्रपंच-वियोगी । 
जानिअ तबहिं जीव जगजागा । जब सब विषय विलास बिरागा । 
--रामचरितमानस, अयो. कां, वि. १९॥९२ 


श्रेयांसि बहु विध्नानि 


इस प्रकार महाश्रमण महावीर कठोर साधना करते हुए देश के विभिन्न भागों 
के वन-प्रदेशों में साधनारत रहे । कहीं दो तो कहीं चार दिन उनका पड़ाव रहता। 





. सारंगी सिहलाबं स्पृशति सुतधिया नन्दितों व्याप्नमपोत। 
मार्जारी हंसबासं प्रभयपरवशा केकि-कान्ता भुजंगं। 
बैराग्याजन्मजातान्यपि मलितमदा जन्तवोर्थ्ये त्यजन्ति। 
जित्या साम्मैकरुड़ं प्रशमितकलद्ं योगिनं क्षणमोहम्‌ ।। “-शानाणंव, शुभवन्द्राचायं । 
2. या निशा सर्वभूतेषु तस्यां जागतिसंबमी | यस्यां जाग्रति भूतानि सा निश् पश्यतों मुने: ।।--शुभ चन्राचार्य, 28/37 
या निशा सर्व भूतेयुतस्थां जानति संबनी । कसयां जाग्रति भुतानि सा निशा पश्वतों मुगः। । --गीता 269. 


द््ड 


वे निजन, शान्त, साधनोपय॒कत स्थान देखकर ध्यानस्थ हो जाते थे ।. एक बार उज्जयिनी 
क॑ निकटवर्तो ध्मसान में ध्यानस्थ बैठे थे, रात्रि का भयावह अन्धकार था-हाथ-को- 
हाथ नहीं सूझता था, कि व्मसानवासी 'स्थाणु नामक रुद्र ने तीर्थंकर की परीक्षा का 
उपक्रम किया। ठीक ही है-'श्रेयांसि बहुविध्नानि । उत्तम कार्यों में विध्न आते ही 
हैं। धीर-वीर ऐसे अवसरों पर भी कर्तव्य-पथ से विचलित नहीं होते ।! फिर. 
दिगम्बर बेशधारी क॑ लिए तो स्थिरता और भी अनिवाये है । इसी स्थिरता के हेतु 
उन्हें परीषह-विजय का अभ्यास करना होता है । 


परीषह और उपसर्ग में बड़ा अन्तर होता है । जहाँ परीषह मनि और कतंव्य- 
मार्ग से च्यूत न होने के लिए स्वयं सहन किये जाते हैं, वहाँ उपसर्ग किसी अज्ञानी 
द्वारा ब्रत से च्यत कराने के उद्देथ्य से होते हैं । परीषह स्वेच्छा से सहन किये जाते 
हैं, उपसग परक्ृत होते हें। जिन-शासन में परीषहों की संख्या वाईस वतलाई है और 
यदि एक साथ सहन किये जाएँ तो इनमें से उन्नीस तक एक साथ सहन करने संभव 
हैं । दिगम्वर मुनि इनक. अभ्यासी होते है--बे उपसर्ग आने पर करमंठता का परिचय 
देते हैं । तीर्थंकर महावीर ने भी ऐसा ही परिचय दिया । 


ब्मसान के तो नामोच्चार में ही भयंकरता समायी हुई है।। रात्रि के सन्नाटे में 
जब चारों ओर आतंक छाया हुआ था, स्थाणरूद्र ने ध्यानस्थ श्रमण महामुनि को देख- 
कर उन्हें विचलित करना चाहा और विविब चेपष्टाओं-क्रियाकलापों द्वारा अनेक 
बीभत्स दृश्य उपस्थित किये। उसने अपनी विद्या के वड स॑ भयानक विकराल रूप 
बनाये और कानों के परदे फाड़ने वाले घोर अट्टहास किये, उसने अपना विकराल 
मुख पःलाया-वड़ी-वड़ी तीक्ष्ण दाढ़ों का प्रदर्शन किया, रौद्ररूप में नृत्य किया, अनेक 
बेतालों की सेना प्रभु क॑ समक्ष खड़ी कर दी। उसने सर्प, हाथी, सह और अग्नि आदि 
के समहों को भी वहाँ ला उपस्थित किया। पाप-कमं में दक्ष किरात-सेना का भी वहाँ 
निर्माण हो गया । इस प्रकार स्थाणरुद्र जो कुछ भी विध्न कर सकता था, उसने किये; 
किन्तु वह वीर, महावीर, अतिवीर, सन्‍्मति और वर्धमान नामों को सार्थक करने वाले 
प्रभु को विचलित न कर सका । वे मन्दार-गिरि की भाँति अडिग थे, अकम्प थे। ठीक है-- 


अचल चलावेै प्रलय समीर । मेरु-शिखर डगमगै न धीर ।* 


. 'मुहेण भाविदं णाणं दुहे जादे विणस्सदि | 
शम्हा जहा बल॑ जोई प्रप्पा दृगलेहि भावए | --मोक्षपाहुड, 62. 
(दुःखं झाने पर परदु:खभावित-दु:ख से प्रपरिचित ज्ञान क्षीण हो जाता है; झतः दु:खों में भी ज्ञान को बनाये रखने 
के लिए मुनि को यथाशक्ति दुःखों से प्रात्मा को भावित, सुपरिचित रखना चाहिये। द 
'झ्रदु:ख भावितं ज्ञान क्षीयते दुःख सन्निधो। 
तस्मात्‌ यथाबलं दुःखैरात्मानं भावयेन्‌ मुनि:।। । “>समाधिनलतक, 02. 
. मार्गाष्च्यबन निर्जरा्थ परिषोद्व्या: परीषहा:। ---तस्वार्थसूत्र, 98. 
2. कल्पान्तकाल मरुतां बलताचलानास । 


किम्मन्दराजिशिखरं चलितं क॒द्ाचितृ्‌ | ० 2 ः .... “मानतुंगाषाये। 
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( प्रछलयकाल की वाय्‌ छोटे-छोटे पर्वतों को चलछायमान कर सकती है, किन्तु 
सुमेरु पत्रंत को हिला नहीं सकती । ) 

ध्यान ध्यान तभी होता है, जब चित्त की एकाग्रता में हो। चलायमान चित्त, 
अन्य विकल्पों में जाने के कारण एकाग्रता का लोपी है। आचार्यों ने एकाग्र चिन्ता- 
निरोध' को ध्यान कहा है। इसमें मन-वचन-काय तीनों की एकरूपता अपेक्षणीय 
' है, अन्यथा बग॒ला भी सरोवर के तट पर स्थिरकाय और एकपाद खड़ा रहता है पर, 
उमे ध्यानी नहीं कहा जाता । वह टेढ़ा व कपटी कहलाता है, उसके मन में दुर्भावना 
होती है । इसीलिए कहा गया है कि ध्यानी, योगी व सन्‍्त पुरुष को भीतर-बाहर सम 
होना चाहिये, मन-वचन काय में एकरूप होना चाहिये-- 


'मन में होय सो वचन उचरिये । वचन होय सो तन सौं करिये ।' 


जहाँ योगों में एकाग्रता नहीं, वहाँ ध्यान सु-ध्यान नहीं; अपितु कु-ध्यान संज्ञा 
पाता है । ऐसे कुध्यानों को आतंध्यान और रौद्रध्यान संज्ञाओं से संबोधित किया 
जाता है। वे दुर्गंति के कारण होते हूँ । आतंध्यान के इष्ट-वियोगज, अनिष्ट-संयोगज, 
वे दनाजन्य, दुःखचिन्तन ये चार भेद हें; और रौद्र ध्यान के हिसानन्दी, असत्या (मषा ) 
नन्‍्दी, चौर्यानन्दी, अब्रह्मानन्दी और परिग्रहानन्दी ये पाँच भेद हें । तीर्थंकर वर्धमान 
में इनका पूर्ण अभाव था। वे धर्मध्यान में मेरवत्‌ अचल थे। अतः रुद्र के विभिन्न 
उपसगे उन पर अपना प्रभाव न जमा सके ।! उक्त प्रसंग को यदि कवियों की भाषा 
में कहा जाए, तो निम्न उद्धरण पर्याप्त है-- 

छ्प्पय 


किलकिलंत बेताल, काल कज्जल छबि सज्जहिं । 
भौों कराल विकराल, भाल मदगज जिमि गज्जहिं ।। 
मुंडगाल गल धरहि, लाल लोयननि डरहिं जन। 
मुख फुंकरहि, करहि निर्देय धुनि हन-हन ।। 
इहि विधि अनेन दुर्भभव धरि, स्थाणुरुद्र” उपसगे किय । 
तिहुंलोकवंद्य जिनचन्द्रप्रति, धूलि डाल निज सीस लिय ॥। 


. नोकिचित्करकारयंमस्ति गमनप्राप्यं न किचिदृदशों । 
दु श्यं यस्य न कर्णयो: किमपि हि श्रोतव्यमप्यस्तिन । 
तेनालम्बितपाणिरज्क्षितगतिनासाग्रदृष्टि रह:।। 
सम्प्राप्तोध्ति निराकुलों विजयते ध्यानकतानों जिन: ।। 
[उन्हें (जिनको जिन होना है, ऐसे श्रमण महाम्‌ुनि रुपधारी ) सांसारिक कोई कार्य शेष नहीं है उनको (ध्यानकाल में ) 
कहीं जाना नहीं है, कुछ देखना झौर सुनना भी नहीं है, इसलिए वे गति छोड़कर हाथ-पर-हाथ रखकर नासात्रदृष्टि 
से एकान्त में निराकुस होकर ध्यान करते हैं, ऐसे (भावी) जिन को विजय निश्चित है भ्रथवा वे विजयी होते हैं ।] 
'प्रभू भ्निन््यमहिमाधनी लि-भुवन पूजत पाँय। 
तिनके यह क्यों संभव, दैत्य (सुर) उपसर्ग कराय ॥। 
प्रभुचित चलयो न तन हलयो, टल्यो गे धीरज ध्यान । 
इन भ्पराधी फ्रोधयश, करी बृथा निज हान।। 
2. कमठ का जीव । 
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आचार्य ने उक्त उपसर्ग का वर्णन वडे मामिक एवं हृदयस्पर्शी रूप में इस तरह 
किया है-- ५ 
'उज्जयिन्यामथान्येद्यस्तच्छमशानतिमुक्तके । 
वर्धमानं महासत्वं प्रतिमायोगधारिणम्‌ ॥। 
निरीक्ष्य स्थाण्रेतस्य दौप्ट्याद़य परीक्षितुं । 
उत्कृत्यकृत्तिकास्तीक्ष्णा: प्रविप्ट जवराण्यलं ॥। 
व्यात्ताननाभिभीष्माणि नृत्यन्ति विविधैलय:। 
तर्जयन्तिस्फुरध्वान: साइटहासंर्दरीक्षण: ।। 
स्थल वेतालरूपाणि निशिकृत्वा समन्तत:ः । 
पराण्यपि फणीन्द्रेभसिहवन्ह्मानिले: सम॑ ॥। 
किरात सैन्यरूपाणि पापैकाजंन पंडित: । 
विद्याप्रभावसंभावितोपसगेंभंयावहै: ॥। 
स्वयं स्खलयितुं चेत: समाधेरसमर्थक: । 
स महातिमहावीराख्यां कृत्वा विविध: स्तुती: ॥। 
--उत्तरपुराण, ७४।३३१-३३६ 
जब रुद्र थक गया तब उसने महावीर-अतिवीर की स्तुति की और अपने स्थान 
को चला गया । ध्यान पूर्ण कर महाश्रमण महावीर वर्धभान उठे और प्रात:कालीन 
सिद्ध-भक्ति से निवत्त हो आगे, चल दिये । 
([] 


घन्दना को शुभागाथा 


तपस्वी तीर्थंकर वर्धमान वनों में घोर तपद्चर्या करते रहें । वे विहार करते 
हुए अनेक वन, ग्राम और नगरों में जाते और निकटवर्ती बनों में निश्चल ध्यान लगाते । 
वे आहार के हेतु नगर में भी प्रवेश करते थे । तपश्चर्या के इस काल में वे अनेक ग्राम, 
नगर, खेट, करंट, मथ्ब, द्रोणमख आदि में गये ।* वे एक वार वत्स देश की कोशाम्बी 
नगरो में पहुँचे और वहाँ क॑ निकटवर्ती वन में ध्यान धारण किया । ध्यान-निवृत्त हुए तो 
नगरी में प्रवेश कर आहार की मुद्रा में चले । 


नगर में एक सेठ क॑ घर सती चन्दना तलघर में बन्दी (कंदी) की भाँति दिन 
व्यतीत कर रही थी । उसने सुना कि तीर्थंकर वर्धभान मुनि नगर में पघारे हैं। 


$, प्राम-पुर-खेट-कर्बेट-मटंव घोषाकारान्प्रविजहार । --निर्वाणभक्ति, 0. 
(ग्राम: जिसके चारों भोर बाड़ हो; नगर-पुर : जिसके कांट में चारों भोर दरवाजे हों; लेट : जो नदी झौर पव॑त के 
बीच में हो; कर्बट : जिसके चारों भोर पबंत हो; मटंब : जिससे 500 गाँव लगते हों; धोष : छोटी झोपड़ी वाले स्थान; 
पाकर : जिसमें खानि हो; पत्तन : जहां रत्न उत्पन्न हों; द्रोणमुख : जो समुद्र के किनारे हो; संवाहन : जो पर्वत के 
ऊपर स्थित हो । 
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उसके मन में भावना हुई कि में आहार-दान द्‌ , किन्तु वह तलघर की जेल में पड़ी थी, 
बेड़ियाँ उसके पाँवों में थीं। वह चिन्ता में पड़ गई, परन्तु उसके पुण्य का उदय आया 
और उसकी भावना फलीभूत हुई। ठीक भी है-यादशी भावना यस्य सिद्धिभेवति 
तादशी ।' संयोग से मनिराज उधर ही आ गये । चन्दना के बन्धन ट्ट गये और उसने 
शद्धिपूवंक नवधा भक्ति से उन्हें पड़गाहा । देने को उसके पास था ही क्‍या ? वह तो 
प्रतिदिन भोजनार्थ मिलने वाले अन्न को ही शुद्ध वनाकर खाती थी। अन्न पकव 
तैयार था, उसने उसी से मनिश्री का सत्कार किया। नभ से रत्न-वृष्टि हुई। सारा 
नगर सती चन्दना की जय-जयकार से गूंज उठा । लोगों ने उसकी स्तुति (प्रशंसा) 
को और उसे सम्मान दिया। 


चन्दना थीं तो चेटक राजा की पूत्री, किन्तु उद्यान में झुलते समय एक विद्याधर 
ढ्वारा उसका अपहरण हुआ था । जब उसके चंगल से छुटी तब दुर्भाग्यवश उस सेठ 
के घर दामी के रूप में जाना पड़ा । वह नवोढ़ा सुन्दरी थी, सेठानी नें इस शंका से कि 
कहीं यह मरे पति की प्रेम-पात्र न वन जाए, उसे तलूघर में रख दिया था । अभागिन 
चन्दना आज भाग्यशालिनी वन गई, उसने तपस्वी महावीर को आहार दिया-उसकी 
दासता की बेडियाँ कट गई, उसका उद्धार हो गया । सेठानी चन्दना सती के पैरों में 
पड़ गई और अपने दुर्भावों की क्षमायाचना करने छगी। चन्दना बोली-'जीव को 
सुख-दु:ख देने वाला अन्य कोई नहीं । जैसे इस जीव ने पूर्वजन्म में कर्म किये हें, वैसे 
ही फल इसे भोगने पड़ेंगे । अन्य तो उसमे निमित्त मात्र होते हैं- 


'पुराकृतं कर्म यदात्मना पुनः फलं तदीयं लभते शुभाशभम ।' 


सती चन्दना की उदारता एवं प्रभाव के सामने सेठानी पानी-पानी हो गई । 
उसने बारंवार चन्दना को सराहा । ठीक ही कहा है-- 


'शीलमाहात्म्यसंभूत पृथ्‌ हेमणराविका । 
शाल्य॑न्नरभाववत्कोद्रवोदना विधिवत्सुधी: ॥। 
“-उत्तरपुराण ७८४।३४६ 
( शील क॑ माहात्म्य से सती चन्दना का मिट्टी का पात्र (शराब) सुवर्ण का 
वन गया और कोद्गव के साधारण चावल द्ालि-तंदुल बन गये और चन्दना ने 
तीर्थंकर को आहार दिया। ) 


थं स्त्रियाँ धन्य हैं जिन्होंने शील रूपी आभूषण की सुरक्षा की । चन्दना को 
तीथकर वद्धंमान के समवसरण में गणिनी (आथिका) मुख्या बनने का सुयोग भी 
मिला। उत्तरपुराण में सती चन्दना के परिचय में जो इलोक मिलते हैं, उनसे उक्त 
घटना पर पूरा प्रकाश पड़ता है कि चन्दना कौन थी और उन पर किस प्रकार उपसग्ग 
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(कष्ट) का प्रसंग आया। यहाँ पाठकों की जानकारी के छिए उसके कुछ अंश उद्घृत 
किये जा रहें हैं-- 

कदाचिच्चेटकाख्यस्य नृपतेश्चन्दनाभिधां । 
सुतां वीक्ष्य बनत्रीडासक्तां कामशरातुरः । 
कृतोपायोगहीत्वनां कश्चिद्गच्छन्नभश्चर: 

पश्चात्‌भीत्वास्वभार्याया महाटब्यां व्यसरजयत्‌ ।। 
वनेचरपति: कश्चित्तत्रालोक्य धनेच्छया । 
एनां वृषभदत्तस्य वाणिज्यस्य समार्पयत्‌ ॥ 
तस्य भार्या सुभद्राख्या तया संपकंमात्मन: । 
वणिक: शंकमानोउसौ पुराणकोद्रवोदनं ।। 
आरनालेन संमिश्र शरावे निहितं सदा । 
दिशतीश्ूृंखलाबन्ध भगिनी तां व्यधाद्रषा ॥। 
परेद्युवंत्सदेशस्य... कौशांबीनगरान्तरम । 
कायस्थित्ये विशतं तं॑ महावीरं विलोक्य सा ॥। 
प्रत्यव॒जंती विच्छिन्नशृंखलाकृत बंधना । 
लोलालिकुल नीलोरुकेशभाराच्चलाचलात्‌ ।। 
विगलन्मालतीमाला दिव्यांबर विभूषणा । 
नवप्ररकापुण्येशा भक्तिभार भरानता ॥ 
शील माहात्म्यसंभूत पृथु॒हेम शराविका । 
शाल्यन्नभाववत्कोद्रवोदना विधिवत्सुधी: ॥। 
अन्नमश्राणयत्तस्म॑ तेनाप्याश्चयंपंचक॑ । 
बन्धुभिश्व समायोग: कृतश्चन्दनया तदा ॥। 

--उत्तरपुराण, ७४।३३८-३४७ 


(चन्दना चेटक राजा की पुत्री थीं, ये तीथंकर महावीर वद्धंमान की मौसी थीं । 
एक बार जब ये वन में झूला झूल रही थीं, इन्हें कोई कामातुर विद्याघर उठा ले गया। 
उस विद्याधर की स्त्री ने जब उसे देखा तो भार्या के भय से वह विद्याधर चन्दना को 
मार्ग के भयंकर वन में छोड़कर भाग गया। वहाँ किसी भील ने चन्दना को पकड़ 
लिया और घन के लोभ में उसे वृषभदत्त सेठ को बेच दिया । वृषभदत्त की भार्या को 
सेठ और चेटक की पृत्री* चन्दना के प्रति अनिष्ट संबंध की शंका हो गई जिसका 

+* राजा चेटक की सात पूत्रियाँ थीं, जिनमें चन्दना सबसे छोटी थी। चेटक राजा विदेह के कुष्ड नामक ग्राम के भूषति ये । 

इनकी बड़ी पुत्नी प्रियवकारिणी (त्िशला) तीथंकर वर्दमान महावीर की माता थीं--- 

सप्तर्धयोपुत्यश्य जायसी . प्रियकारिणी । 

तो मुवावती पश्यातूसुप्रभा चर प्रभावती ।। 

चेलनी पंचमी अ्येष्ठा वष्ठी बान्या जब चन्दना। 

विदेह जिषये कुष्ड संज्ञायां पुरि भूषति :॥ -उत्तरपुराण, 75।6-7. 
(चेटक की सात पृत्चियों के नाम- . प्रियकारिणी (लिशला), 2. मगावती, 3. सुप्रभा, 4. प्रभावती, 
5. चेलका, 6. ण्येष्ठा, 7. चन्दता। 
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परिणाम यह हुआ कि सती चन्दना को बन्दीगृह में रहना पड़ा । सती चन्दना क॑ सतीत्व 
ने अन्तत: अपना प्रभाव दिखलाया | उसे तीर्थंकर महावीर वर्धभान को आहार 
देने का सुयोग मिला और उसके शील की प्रशंसा हुई। सच है-- 

'हारोभारो रशनापि बन्धरन नूपुराणि निगड़ानि । 

शीलरत्नेन यस्या युवत्या न भूषितमंगम्‌ । 

( जिस युवती का अंग शील धर्म से विभूषित नहीं है, वह कितने ही शंगार कर 
ले उसकी शोभा-महिमा नहीं होती । हार उसके लिए भार है, रशना (करघनी ) बन्धन 
है और न्‌पूर बेड़ियों के समान है । ) 

वास्तव में स्त्री-जाति में शील का होना परमावश्यक है; जैसे पुरुष ब्रह्मचय के 
प्रभाव से देवों द्वारा पूज्य हो सकता है, वेसे नारी शील कं प्रभाव से त्रेलोक्य वन्द्य हो 
सकती है । चन्दना के आदर्श शील ने उसे ऊँचा उठा दिया, वह देवों द्वारा भी पूज्य हुई । 

आहार के परचात्‌ श्रमण महामुनि महावीर वद्धंमान वन की ओर प्रयाण 
कर गये । वे स्थान-स्थान पर वन-पव्व॑तों में ध्यानस्थ हो जाते । इस प्रकार की तपस्या 
से उनके कर्मों की पर्याप्त निजरा होती रही; परन्तु वे समस्त कर्मों से निवृत्त होने में 
प्रयततशील थे, उनके ध्यान का क्रम चलता रहा । 
दिशाएँ जिनकी वस्त्र हें 

महाश्रमण वेशधारी तपस्वी महावीर वर्धभान एकाकी तपस्या करते वन- 
बनान्तर भ्रमण करते रहे । उन्होंने बाह्य वेश की भाँति अपना आन्तर वेश भी परि- 
वरतित कर रखा था-उनके विचार, आचार और दृष्टिकोण में दीक्षा-काल से ही 
परिवर्तन हो चुका था। उनका त्याग उनके सम्यक्‌ चित्त का संकल्प था। उनके 
मन-वचन-काय एकरूप थे। 'मनस्येक॑ वचस्येक॑ कमंण्येक महात्मनाम्‌' का थे पूर्ण 
अनुसरण करते थे जंसा कि तीर्थंकर ऋष्भदंव प्रभृति तीर्थंकर पूर्वकाल में करते 
रहे थे। अपने पूवववर्ती तीर्थंकर पाश्वंनाथ की परम्परा को उन्होंने पूरा-पूरा निभाया। 
जसे पूबंवर्ती कमंविजेताओं ने अपरिग्रह ब्रत का पूर्ण पालन किया, महावीर भी 
बहिरंग वस्त्रादि परिग्रह और अन्तरंग कषायादि परिग्रह से सर्वथा मुक्त-नग्न थे । 

वे शीत आदि अनेक परीषहों को सहन करते थे ।” आचार्य दुन्दकुन्द ने परिग्रह-रहित 
शीत से त्रस्त होकर बे बाहुओं को समेटते न थे, भ्रपितु यथावत्‌ हाय फंलाये विहार करते थे। शिशिर ऋतु में पवन जोर 
से फुफकार मारता, कड़कड़ाती सर्दो होती, तब इतर साधु उससे बचने के लिए किसी गर्म स्थान की खोज करते, वस्ल 
लपेटते प्रौर तापस लकड़ियाँ जलाकर शीत दूर करने का प्रयत्न करते, परन्तु महावीर खुले स्थान में नरम 
बदन रहते झौर श्रपने बचाव की इल्छा भो नहीं करते । निर्वेस्त्र देह होने के कारण सर्दी-गर्मी के ही 
नहीं वें दंशमशक तथा श्रन्य कोमल-कठोर स्पर्श के भनेक कष्ट झ्ेलते थे । 

“-भ्रागम झौर लिपिटक: एक प्रनुशीलन, मूनि नगराजजी,पु.70 
'समणाणं जिग्गंधाणं नग्गभावे मुण्डभाव भण्हाणए झ्रहा समणाणं निर्गंधाणं नरगभावे जाव 


लडावलड्वित्तीओ जाब पट्ठबेहिंति।' --ठणांगसुत्त (हैदराबाद संस्करण), पु. 83 
जस्सट्टाए कीर्‌इ नग्गभाधों जाब तमट्ठं भ्रारोहेद। “- भगवती सूत्र, शतक 9, उद्देशक 33 
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को अनागार और परिग्रह-धारी को सागार (गृहस्थ) कहा है-- 
'सायारं सग्गंथ परिग्गहारहिय खलु णिरायारं । 
“-वारित्तपाहुड, २१ 
[ परिग्रह (वस्त्रादि) सहित सागार और परिग्रह-रहित म॒नि हते हूँ । | 
एतावता दिगम्बर वृत्ति ही मनि श्रेणी में गर्भित होती है। दिगम्बर वेशधारी होने 
के कारण हो ऋ पभ प्रभति महावीर पर्यन्त चौबीस तीर्थकरों को दिगम्बरों का शास्ता! 
कहा गया है | तीर्थंकर और श्रमण मनि दीक्षा-ग्रहण के पश्चात्‌ अपने पास तिल-तुष 
मात्र भी परिग्रह नहीं रखते । वे पाणिपात्राहारी होने के कारण वर्तन-आदि के विकल्पों 
से भी व्च रहते हैँ। शास्त्रों में विधान है कि शक्रावक को हाथ में भोजन नहीं 
करना चाहिये । (वर्तन में ही करना चाहिये) और साधु को पाणिपात्र ही होना 
चाहिये -- 
खेंडेवि ण कायब्वं॑ पाणिप्पत॑ सचलस्स । 
णिच्चेल पाणिपत्तं उबइट्ठं परमजिणर्वारि देहि ॥। 
एक्को वि मोक्‍्खमग्गो सेसा य अभग्गया सतब्धे । 
चेलेण य परिगहिया ते भणिया इच्छणिज्जा । 
--सुत्तपाहुड ७, १०, १३ 
( सचेल [वस्त्रधारी] को खेल [विनोद| भाव से भी हाथ को भोजनपात्र नहीं 
बनाना चाहिये। नि्चेल [दिगम्बर| को पाणिपात्र में भोजन का [जिनन्दों ने] 
विधान किया है। एक |नग्नत्व] ही मोक्षमार्ग है शेष |वस्त्रादि सहित] अमार्ग 
[मोक्षपथ में| हँ। जो वस्त्र [चल] सहित हैं, उनके प्रति इच्छामि [इच्छाकार] 
कहना चाहिये । 'नमोःस्तु' शब्द नग्न-दिगम्बर के निमित्त प्रयुक्त करना चाहिये। ) 


दिगम्वरत्व को ही साधु-मुनित्वपद प्राप्त है, श्रमण भी वे ही हैं, इसीलिए दिग- 
म्वर मार्ग में वस्त्रादि को अपवाद-रूप में भी स्त्रीकार नहीं किया गया । यदि स्वीकार 
किया भी जाता तो भी अपवाद को सदाकाल उत्सगं नहीं माना जाता । अन्यथा वह 
एक रोगी जैसी बिंडम्बना हो जाती ।* मुनि को विवसन* शब्द से (जनेतर 
साहित्य में) संबोधित किया गया मिलता है। कोषकार 'विवसन को नग्न और ज॑न 
साध के रूप में स्वीकार करते हूँ । जैन साहित्य में एक स्थान पर जन-ताकिक आचाय॑ 
समन्तभद्र की घटना का उल्लेख है कि 'एक बार उन्हें भस्म-व्याधि रोग हो गया 
. यथा ऋषभो वर्धमानश्च तावादी यरय स ऋषभ वर्धमानादि: दिगम्बराणां शास्ता सवज्ञ प्राप्तश्च । 
--धर्मोत्तर भ्राचार्य न्याय बिन्दु टीका, 3]3॥. 
2. किसी वैद्य ने संग्रहणी के रोगी को दवा के रूप में प्रफोम-सेवन की सलाह दी, कितु रोग दूर होने पर भी जैसे उसे 
प्रफीम की लत पड़ जाती है भौर वह उसे नहीं छोड़ना चाहता बैसी ही दशा इस प्रापवादिक वस्त्र की हुई ।' 
“जैन साहित्य में विकार, पं. बेचरदास, पृ. 40. 


3. 'विवसन समय: इदानीम्‌ निरस्यते। -जअहायूतर, शांकरभाष्य, 2। 2/33 
4. 'बिवसन--विगत बसन यस्य स विबसन: । निर्वेस्त, नंगा। नग्न -जेन साधु ।' --संस्कृत हिन्दीकोश, झाप्टे, १0० 953 
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और मनिपद त्यागना पड़ा। रोग के उपज्ञान्त होने पर जब उन्होंने मुनि-श्रेणी 
में आने की इच्छा की, तब उन्हें प्रायश्चितपूवक अपना (आपत्कालीन गृहीत) वस्त्र 
त्यागना पड़ा; क्योंकि शासन में अपवाद मार्ग होने पर उसको उत्सग मार्ग नहीं 
माना जाता, अर्थात्‌ उसे स्ंथा सदा क॑ लिए ग्रहण नहीं किया जाता । 


आगस और चेल दब्द 
शास्त्रों में अनेक स्थलों पर चल' शब्द देखने में आता है। चेल' बस्त्र को 
कहते है । जहाँ तक चेल' का विधान है, वहाँ तक श्रावक संज्ञा रहती है। उत्कृष्ट श्रावक 
जो मुनि-पद में जानें की त॑यारी करता है वह मात्र छोटी लंगोटी (लघ कोपीन) ही 
रखने का अधिकारी होता है। * फिर बड़े या दो, तीन-चार बरत्रों की तो कल्पना 
भी मुनिमार्ग में संभव नहीं है। मुनियों के वाईस परीषहों में नग्न-परीषह का विधान 
भी इसीलिए किया गया है । यह तो पहिले ही कह आये हें कि मुनि पद संयम के दृढ़ 
करने-और कर्मों से छुटकारा पाने के लिए धारण किया जाता है; अत: मुनि संयम के 
उपकरण मात्र रखने के अधिकारों होते हैँ । यदि उन्हें सेल या अचेल' (अल्प 
चेल) अर्थात्‌ अल्प वस्त्र धारक माना जाए तो वह उनके इन्द्रिय तथा प्राणी दोनों 
में से किसी भी संयम का साधक न होकर बाधक ही होता है । कथा भी लोक में 
प्रसिद्ध है कि एक साधवेशी लंगोटीमात्र के कारण पूरी गृहस्थी क॑ जंजाल में ही 
पड़ गया। उसे विल्ली-कत्ता और गाय तक पालने पड़े और खेती आदि के अनेक 
प्रसंग उपस्थित हो गये । कहा भी है-- 
फाँस तनक-सी तन में साले । 
चाह लंगोटी की दुखभाल । 
भाले न समता सुख कभी नर, विना मुनि-मुद्रा धरे । 
धनि नगन पर तन नगन ठाड़े सुर-असुर पाँयनि परे। 


इसीलिए भकक्‍तगण निम्नपद को भी वड़ें चाव से पढ़ते देखे जाते हें-- 
मेरे कब ह्वँ वा दिन की सुधरी । 
तन-बिनु वबसन, असन-बिनु बन में निवर्सों नासा-दृष्टि धरी ॥।' 


तीर्थंकर एवं दिगम्वर मुनि काम-विजयी होने कं कारण भी बवस्त्र-रहित 
होते हैं । वे वालकवत्‌ निविकार होते हैं, अत: उनके द्वारा किसी कमजोरी के छ पाये 
जाने का भी प्रइन पैदा नहीं होता । वे तो क्रोध, काम और उदराग्नि को क्षमा, 
वेराग्य और अनशन केंद्वारा शान्त करने वाले होते हैं, तथाहि-- 
श्रयोहुतय: समुद्रिष्टा: क्रोधकामोदराग्नय: । 
तेषु क्षमा विरागत्वानाहुतिभिवंने । --उत्तरपुराण, २०२ 


* 'खण्डबेल (बस्त) धर:।' --समन्तभद्र 
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( ्रेधाग्नि, कामाग्नि और उदराग्नि ये तीन अग्नियाँ बतलाई गई हूँ । इनमें 
क्षमा, वेराग्य और अनशन की आहुतियाँ देने वाले जो मुनि वन में निवास करते हैं, 
बे आत्मयज्ञ कर इप्ट अर्थ को देने वाली अष्टम पृथिवी मोक्ष स्थान को प्राप्त होते 
हैं। ) तीर्थंकर महावीर वर्धमान भी इसी मार्ग में बढ़े जा रहे थे । 


सम्यक चारित्र-रूपो-वक्ष 
जगत्‌ में कुछ पदार्थ बहुत परिश्रम एवं कष्टसाध्य होते हैँ, उनका रूप अनेक 
परीक्षाओं में उत्तीणं होने पर निखरता है। मिट्टी-पत्थरों में मिला हुआ रत्न-पाषाण 
खुदाई करने के बाद निकलता है। उसे छेनी, टाँकी और हथोड़ों की मार सहनी 
पड़ती है, शाण को तीखी रगड़ खानी पड़ती है, तब झिलमिलाता बहुमूल्य रत्न 
कहलाता है । अग्नि में तपकर सोना शुद्धचमकीला होता है, वह प्रतिप्ठा पाता है और 
ग्राहक उसे पूर्ण आदर से खरीदता है। श्रमण मुनियों को भो अनेक प्रकार के 
तप करने होते हें। वे यम-नियम, ब्रत-संयम, गृप्ति, समिति, धर्म आदि कं द्वारा 
मोक्ष में साधनभूत चारित्र-बक्ष को लगातार सींचते रहते हैं। तीर्थंकर को सम्यग्दशन 
और सम्यग्ज्ञान तो जन्म से होते हें-उनमें मिथ्यात्व का अंशमात्र भी नहीं होता, पर 
चारित्र की पूर्णता के बिना मोक्ष नहीं होता; अतः उन्हें चारित्र-वृक्ष दृढ़ और प्रशस्त 
करना होता है। कहा भी है-- 
ब्रतसमुदायमूल: संयमस्कन्ध बन्धों, 
यम-नियमपयोभिवेधित : शीलशाख: । 
समितिकलितभारो गुप्ति गुप्त प्रवालो 
गृणकुसुमसुगन्धि:  सत्तपश्चित्रपत्र: । 
शिवसुखफलदायी यो दयाछाययौध:, 
शमजनपथिकानां खेदनोदे समर्थ: । 
दुरितरविजतापं प्रापयन्नन्तभावं॑ । 
स भवविभवहान्य नोथअ्स्तुचारित्रवुक्ष: । 
| “-वीरभक्ति, ४-५ 
( सम्यक चारित्ररूप वृक्ष का मूल ब्रत-समुदाय [महात्रतादि -समदाय] है। 
संयम से उसक सुदृढ़ स्कन्धबन्ध की रचना हुई है,यम और नियम की सावधान 
सिचाई से वह बढ़ता है।शील उसकी शाखाएँ हैं और समितियों ने उसके भार को 
उठा रखा है। गृप्तियाँ उसके कोमल-किसलय (पत्र) हैँ। मूलगुण पुष्प-सौरभ और 
श्रेष्ठ तप उसके बहुरंगी विभिन्न पत्ते हैं। वह शिवसुख (कल्याण अथवा मोक्ष) 
रूप फल देता है तथा दया-रूपी छाया से युक्त है। वह संसार-यात्री भब्यों के खेद 
को दूर करने में समर्थ है। पापरूपी सूर्य-ताप उसके छायाचित्रों का स्पशें नहीं कर 
सकता । इस प्रकार विविध श्रेष्ठता-विभूषित यह चारित्र-वृक्ष संसार-हानि [जन्म- 
मरण-चक्र-विलोप] रूप सर्वोत्तम लाभ का साधन है। ) 
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आत्मा अनंत वैभव का पृंज है। वह अप्रतिम है। उसके समान ससार में 
अन्य अमल्य पदार्थ नहीं है। आत्मा का वैभव भी रत्न की भाँति अनादिकालीन 
कर्म-परम्परा के मेल से ढंका है । इसे दूर करने के लिए परीषह, उपसगग सभी सहने 
पड़ते है, तब कहीं जाकर आत्मा परमात्मा बनता है। वद्धमान महाथीर को तपश्चरण 
करते हुए पर्याप्त समय हो गया था। उनकी संचित कमंराशि क्रमश: निर्जर्ण हो 
रही थी, आख्रव और बन्ध में भी संकोच हो चला था, उनका निखार निकट आ 
रहा था । 


ऋजकला-तट पर कंवल्य 

एक बार विहार करते हुए महावीर वद्धंमान विहार प्रान्तीथ जुम्भिका ग्राम 
के निकटवर्ती वन में पहुँचे। ऋजक्‌ ला ! नदी का सुन्दर तट था | शीतल मन्द बयार 
चल रही थी, वातावरण शान्‍्त और निःस्तब्ध था। वे सालवक्ष के नीचे शिलापट 
पर विराजमान हो गये | उन्होंने वहाँ प्रतिमायोग धारण किया और ध्यानस्थ हो 
गये । स्वात्मचिन्तन में निमग्न होते ही उन्हें सातिशय अप्रमत्तगणस्थान की प्राप्ति 
हो गयी । उन्होंने चारित्र मोहनीय कर्म की शेष २१ प्रक्ृतियों के क्षय-हेतु अष्टम 
गणस्थान को प्राप्त कर लिया । 


जैसे ऊँचे भवन पर शीघ्र चढ़ने के लिए सीढ़ी (निसेनी) उपयोगी होती 
है, वसे ही कमंबन्धन छेद कर ऊंचे चढ़ने के लिए क्षपक श्रेणी आवश्यक होती है। 
इसमें आत्म-परिणामों की प्रतिक्षण निमंलता होती है। क्षपक श्रेणी का स्थान ८, 
९, १० और १२ वाँ गृणस्थान होता है। आदि के तीन गुणस्थानों में बहुत 
अंश में मोहनीय की प्रकृतियाँ क्षीण हो जाती हैँ; परन्तु मोह का पूर्ण क्षय बारहवें 
गुणस्थान में होता है । महावीर वद्धंमान ने अधःकरण के पश्चात्‌ पृथक्त्ववितर्क नामक 
शक्ल ध्यान के प्रभाव से अपूवंकरण, अनिवृत्तिकरण और सूक्ष्मसांपराय गृणस्थान 
प्राप्त किये । 


इस समय आत्मा के समस्त कलषित, विक्ृृत भाव सम्‌ल नष्ट हो जाते हैं 

तदनन्तर बारहवें गणस्थान में ही एकत्ववितर्क नामक द्वितीय शक्ल ध्यान होता है और 
ज्ञानावरण, दशेनावरण, अन्तराय क्षय हो जाते हैं । मोहनीय के और ज्ञानावरण, दशंना- 
वरण तथा अन्तराय इन चारों कर्मों के क्षय से केवलज्ञान (अनन्तज्ञान), अनन्त- 
दर्शन, अनन्तसुख और अनन्तवल प्रकट हो जाते हैं। तेरहवें गुणस्थान के अन्त में 
तीसरा सूक्ष्म क्रियाप्रतिपाति नामक शुक्लध्यान *' होता है। तीर्थंकर ने इन सभी 
पर मकलागसतार सालताधिते शिलापई़ 

प्रपरान्हे बष्ठेन स्थितस्य खलु जुम्भिकाग्रामे ।। “-निर्वाणभक्ति, ।व. 
2. श्रेष्यारोहणात्मागृधमंध्यानं, श्रेष्यो: शुक्सध््यानमिति ।' “-राजबातिक, 973' 
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प्रक्रियाओं में पृणंत: सफलता प्राप्त की, उनके घाति-कर्म क्षय हुए और उन्होंने 
आल. ० ५० 

उसी दिन वेशांखशुक्ला दशमी को हस्तोत्तरा नक्षत्र की चन्द्रस्थिति में अपराह्त 

(तीसरे प्रहर के प्रारम्भ) में कंवलज्ञान प्राप्त किया।* इस उपलब्धि के लिए 

उन्हें १२ वर्ष, ५ मास, १५ दिन तपर्चर्या करनी पड़ी । 


उन्होंने अपने पूर्व-तृतीय भव में जिस हेतु तपस्या की थी और इस भव में जिस 
निमित्त राजवभव-सुख छोड़ा था, वह उत्तम कार्य सम्पन्न हो गया । यह जहाँ तीथंकर 
महावीर वद्धंमान का परम कल्याण दशंन था, वहाँ समस्त विश्व का, विशेषत: भारत- 
भूमि का परम सौभाग्य था कि उसे एक सर्वज्ञ, वीतरागी, हितोपदेशी अनुपम उदय 
मिल गया; और महावीर की तीर्थंकर प्रकृति का उसे लाभ मिलने का अवसर 
आ गया-- 


'शकल दर्स वैसाख दिवस अरि, घाति चतुक छय करना । 
केवल-लहि भवि भव-सर तारे, जजौं चरण सुख-भरना ।। 
नाथ मोहि राखो हो सरना । 


श्री वद्धमान जिनरायजी, मोहे राखो हो सरना । 
--कविवर व॒ुन्दावन 


अब तीर्थंकर कंवलज्ञानी हूँ। उनके ज्ञान गें जगत्‌ क॑ पदार्थ दर्पणवत्‌ झलकने 
लगे । कहा भी है-सर्वद्रव्यपययिष्‌ केत्रढस्य ।--तत्त्वा्थंसूत्र, १।२९ । कंवलज्ञान 
सर्वेद्रव्यों की सर्वेपर्यायों को यूगपद्‌ जानता है। इसीलिए तो अमृतचन्द्रचार्य उस 
कंबलज्ञान-ज्योति को नमस्कार करते हें-- 
'तज्जयति परं ज्योति: सम॑ समस्तेरनंतपर्याये: । 


दर्पणतल इव सकला प्रतिफलति पदार्थमालिका यत्र ।। 
--पुस्षार्थ १. 


समवसरण 

तीर्थंकर वद्धमान महावीर अब पूर्ण ज्ञानी हो च॒के हैँ, यह जानते इन्द्र को देर 
नहीं लगी । उसने कुबेर को समवसरण-रचना का आदेश दिया और कुबेर ने भव्य 
समवसरण की रचना की। समवसरण उस सभा का नाम है, जिसका निर्माण तीथंकर 
कंवलज्ञानी की दिव्यध्वनि के लिए किया जाता है। इसमें बारह सभाएँ होती हैं और 
भव्यजीव अपने-अपने लिए निश्चित स्थानों में बेठकर दिव्यध्वनि का आस्वादन 


*$ 'बेशाखसितदशम्यां हस्तोत्तरमध्यमाश्रितेचन्द्रे । 
क्षपकश्रेण्यारटस्योत्पन्नं केवलशानम्‌ ।। ““निर्वाणभक्ति, ]2. 
“बहसाह-सुद्धदहमी माधारिसक्खम्मि बीरणाहस्स। 
रिजुकूल नदी तीरे पश्रपरण्हे केवल णाणं॥।' “-तिलोयपण्णत्ति, 4।70. 
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करते है। जैसे सब विषयों के पृथक-पृथक्‌ शास्त्र हैँ, वेसे ही एक सभा-शास्त्र भी है। 
इसमें सभा की व्यवस्था का आद्यन्त पूरा-पूरा विधि-विधान होता है। जो सभाएँ 
सभा-शास्त्र के नियमों की अवहेलना करकं निर्मित होती हूँ, वे बहुधा असफल होती हैं 
जहाँ बैठने-उठ ने एवं शान्ति-स्थापना की व्यवस्था नहीं होती, बे सभाएँ और उनके 
वक्ता प्राय: असफल ही होते हैं । 


तीर्थथर की महिमा का क्‍या कहना ? उनको कंवलज्ञान होते ही दस 
अतिशय प्रत्यक्ष रूप में सामने आ जाते हैं, यथा-- 


योजन शत इक में सुभिख, गगन-गमन, मुखचार । 

नहिं अदया उपसग नहिं, नाहीं कवलाहार ।। 
सब विद्या ईश्वरपनो, नाहि बढ़ें नखकेश । 
अनिमिष द्‌ ग, छाया-रहित, दश केवल के वेश ।। 


इसके अतिरिक्त चौदह अतिशय देवक्ृत होते है, जैसे- 
दिव-रचित हैं चार-दश, अर्धभागधी भाष । 
आपस माहीं मित्रता, निरमेल दिशि आकाश ॥। 
'होत फूलफल ऋतु सब, पृथ्वी काँच समान । 
चरण-कमल-तल कमल है, नभ तें जय-जयवान ।। 
मंदसुगंध बयारि पुन, गंधोदक की वृष्टि ।. 
भूमि वि कंटक नहीं, हर्षमयी सब सृष्टि ।। 
धरंचक्र आगे रहे, पुनि बसु मंगल सार । 
अतिशय श्री अरहंत के, ये चौंतीस प्रकार ।। 


तीर्थंकर के चार घातिया कमं के क्षय होने से अनन्त चतुष्टय भी होते हैं, 
यथा--- 
ज्ञान अनन्त, अनन्त सुख, दरस अनन्त प्रमान। 
बल अनन्त, अरहंत सौ, इष्टदेव पहचान ॥। 


तीर्थंकर के अठारह दोष भी नहीं रहते जेसा कि कुछ लोग उन्हें भूख-प्यास 
उपसर्ग आदि मानते हैं। भला, जिनकी आत्मा सिद्धों कं निकट पहुँच रही हो और जो 
मोह जैसे कमराजा का क्षय कर चुक॑ हों उनके ऐसी न्यूनताओं की संभावना कैसे 
हो सकती है ? अठारह दोष, जो अरहंतों के नहीं होते, इस प्रकार है--- 
जनम जरा तिरखा छुधा, विस्मय आरत खेद । 
रोगशोक मद-मोह-भय, निद्रा-चिन्ता स्वेद । 


रागद्वेष अर मरण जुत, ये अष्टादश दोष । 
नाहि होत अरहंत के, सो छवि लायक मोध | 
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तीर्थंकर का सिंहासन समवसरण के मध्य होता है, और उनके आठ प्रातिहाय॑ 
होते हूँ । यद्यपि इनसे तीर्थंकर का कोई प्रयोजन नहीं (वें तो सिहासन से भी चार 
अंगुल अधर रहते हँं-वे परम बीतरागी हैं) तथापि प्रातिहायं भव्य जीबों को प्रभावो- 
त्पादक होने से देवनिर्भित होते हँ--महिमा-दर्शक होते हूँ । तीर्थंकर का प्रभाव तो 
उनके वीतरागी सर्वज्ञ और हितोपदेशी होने से होता है । अन्यथा लोक-महिमा तो 
और भी बहुत से मायावी जुटा लेते हँ--उनसे महिमा नहीं होती । स्वामी समन्त- 
भद्राचाय ने एक स्थान पर कहा है-- 
दिवागम नभोयात चामरादि विभूतय: 
मायाविष्वपि दृश्यन्ते नातस्त्वमसि नो महान | 
--देवागम स्तोत्र । 


इन्द्र द्वारा स्तुति 
जय णाहसब्वदेवाहिदिव । किय णायणरिन्दसुरिद सेव । 
जय तिहुवणसामिय तिविह छत्त । अट्टुबिह परमगणरिद्धिपत्त । 
जय केवलणाणुब्भिण्णदेह । वम्महणिम्महण पणट्ठ॒णह । 
जय जाइजरामरणारिछेय । बत्तीससुरिन्दकयाहिसेय ।। 
जय परमपरंपर वीयराय । सुरमउकोडिमणिधिट्ूटपाय । 
जय सव्वजीव कारुण्णभाव । अक्खयअणंतणहयलसहाबव ।। 


( सर्व देवाधिदेव ! इन्द्रों के स्वामी !! हे जिनेन्द्र !!! आपकी जय हो ! 
आपकी सेवा नाग-नरेन्द्र और सुरेन्द्र करते हैं । आपके त्रिविध छत्र (तीन छन्र) आपके 
त्रिभुवन-स्वामित्व का ख्यापन करते हँ-आप त्रिभवन के स्वामी तीन छत्र के धारक 
हैं। अष्टकर्मों के क्षय होने से अष्ट प्रकार की परम गण ऋद्धि को प्राप्त किये हे । 
आप कंवलज्ञान रूपी देह से प्रकाशित हूँ, अथवा कंवलज्ञानो हूँ; शरीर सं भिन्न 
हैं। आपने कामदेव का मथन और वासना का क्षय किया है, आपकी जय हो ! जन्म- 
जरा-मरण का छेद करने वाले बत्तीस इन्द्रों से सेवित हें जिन, आपकी जय हो ! ! परम- 
उत्कृष्टों में भो उत्कृष्ट, बीतराग आपकी जय हो ! ! आपके चरणों में देवगण 
अपने मुकुटों (सहित मस्तकों) को रखते हैं अधिष्ठित करते हूँ, अर्थात्‌ नमस्कार 
करते हैं। आपका सव्‌ जीवों के प्रति कारुण्य, दया-भाव है। आपका स्वभाव आकाश- 
बत्‌-निरपेक्ष, अभेदरूप से उपकार करना है और आपका स्वभाव (ज्ञान-दशनादि) 
अक्षय और अनन्त है--आपकी जय हो ! ) 


स्तुति के पश्चात्‌ इन्द्र और द्वादश सभाओं मं स्थित भव्यजीव तीर्थंकर 
की दिव्यध्वनि की प्रतीक्षा करते रहे, परन्तु दिव्यध्वनि नहीं हुई और यह क्रम छियासठ 
दिनों तक चलता रहा। इन्द्र ने विचार किया कि इतने अन्तराल के बाद भी तीर्थ- 
कर की दिव्य देशना क्‍यों नहीं हो रही है ? यह तो ठीक है कि भव्य जीवों के भाग्योदय 
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से ही वाणी होती है । पर, क्या समवसरण में रहना ही भव्यता का परिचायक नहीं ? 
जब कि समवसरण में प्रवेश मात्र परमपुण्योदय से ही होता है। इन्द्र ने विचार 
किया-- 

'णिग्गंधथाइय समउ भरंतह, केवलिकिरणहो घर विहरंतह ॥। 

गय छासट्टि दिणंतर जामहि, अमराहिउ मणि चितइ तामहि । 

इय सामग्गि सयल जिणणाह हो, पंचमणाणुग्गम गयवाह हो । 


कि कारण णउ वाणि पयासइ, जीवाइय तच्चाइ ण भासइ ॥। 
--वर्धमान काव्य, जयमित्तहल्ल, पत्र ८३ 


( तीर्थंकर की निग्नंन्थ अवस्था में उन्होंने केवलज्ञानहूपी किरण को धारण 
किया है और विहार करते उन्हें ६६ दिन-रात बीत गये हूँ, वे वाणी का प्रकाश कर 
जीवादि-तत्त्वों की प्ररूपणा क्‍यों नहीं कर रहे हैं ? इन्द्र नें अपने अवधिज्ञान के बल 
से जाना कि तीर्थंकर की दिव्यध्वनि के ग्रहण करने के लिए किसी प्रधान शिष्य की 
आवश्यकता होती है । इस समय इन्द्रभूति गौतम इस योग्य हैं कि गणधर बने । 

जयघवलाकार ने उक्त विषय का इस प्रकार वर्णन किया है-- 

“दिव्वज्ञणीए किमट॒ठं तत्थापउत्ती ? गणिदा5भावादों । सोहम्मिदेण 
तक्खेणे चेच गणिदा किण्ण ढोइदो ? ण काललडीए विणा असहायस्स देविदस्स 
तइढोयण सत्तीए अभावादो ।” . --जयघवला १, पृष्ठ ७६ 

'दिव्यध्वनि की प्रवृत्ति वहाँ (तब तक) क्यों नहीं हुई ? 

गणेन्द्र (गणघर ) के अभाव के कारण । 

'सौधमेंन्द्र ने केवलज्ञानोत्पत्ति और समवसरण-रचना के क्षण ही में गणिद 
गणधर को क्‍यों नहीं खोजा अथवा बुलाया ? 

'काललब्धि क॑ बिना देवेन्द्र इस कार्य के सम्पन्न करने में असमर्थ था। गणधघर 
के ब॒लाने में उसकी दक्ति का अभाव था। 

ठीक ही है, जीव के शुभाशभ उदय काललब्धि को पाकर ही होते हैँ । कम 
के बन्ध में स्थिति-वन्ध भी महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है | स्थिति पूर्ण होने पर ही विपाक 
होता है । होना जो होगा, जब होगा, जैसा होगा, वह सब काल आने पर ही होगा 
कहा भी है-- 

ज॑ जस्स जम्हि देंसे जेण विहाणेण जंण कालम्मि ।--फलत: दिव्यध्वनि 
होने, गणघर के उपलब्ध होने, इन्द्र के खोज करने, विचारने और भव्यजीवों को देशना 
का लाभ लेने का काल आ पहुँचा । अत: इन्द्र को गौतम-इन्द्रभूति को छाने का उपक्रम 
करना पड़ा । 
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इन्द्र भूति (गौतम) को उपलब्धि 


इन्द्र नें वृद्ध ब्राह्मणण का रूप बनाया और वह वेद-वंदांग के ज्ञाता, महान 

प्रतिभाशाली और पाँच सौ शिप्यों के गरु इन्द्रभूति-गौतम के समीप पहुँचा तथा 
इन्द्रभूति गौतम मे निम्न पदार्थों के नामसूचक इलोक का अर्थ पूछा-- 

त्ैकाल्यं द्रव्यथट्क॑नवपदसहितं जीवपटकायलेश्या, 

पंचान्ये चास्तिकाया ब्त-समितिगतिज्ञानचारित्रभेदा: । 

इत्येतन्मोक्षमुल त्रिभुवन-महितैप्रोक्तमहंद्भिरीश: 

प्रत्येति श्रद्धघाति स्पृणति च मतिमान्‌ यः स वै शुद्धदृष्टि: ॥।”* 

--श्रतभक्ति : 


हि 


( लोक में छह द्रव्य हैं, नव॒ पदार्थ हैं, पटकाय के जीव हैं, छह लेश्याएँ हैं, 
पाँच अस्तिकाय हैं। पाँच ब्रत , पाँच समितियाँ और चार गतियाँ हैं। ज्ञान और 
चारित्र के भेंद-प्रभेद हैं। ये मोक्ष के मल हें, ऐसा त्रिलोकपृज्य-अहन्तों ने कहा है। 
जो पुरुष इनका ज्ञान प्राप्त करता है, इनका श्रद्धान करता है, वही शुद्ध सम्यग्दृष्टि 
होता है । ) 


इन्द्र के प्रघनन को सुनकर इन्द्रभति-गौतम के आइचय का पारावार न रहा। 
उन्होंने श्लोक में पूछी गई बातों को स्वप्न में भी नहीं देखा, पढ़ा और सुना था । 
वह पाँच अस्तिकाय, छह जीव-निकाय, पाँच महाक्रत, अष्ट प्रवचन मात॒का, बंध 
और मोक्ष को भी नहीं जानते थे। फलत: उन्होंने इन्द्र से कहा कि ये तुम्हारे प्रइन 
अटप्ट और विचित्र हूँ, साथ ही विपरीत और विरूप भी हैं। इन्द्र बोला-'महाशय- 
हमारे गुर इस समय विपुलाचल पर विराजमान हैं, वे तीनों लोकों के जीवों के समस्त 
गुणों को पर्यायों सहित जानते हूँ. वे सर्वज्ञ-सवंदर्शी हैं और भूत-भविष्य एवं वर्तमान 
काल संबंधी पदार्थों को युगपत्‌ जानते हूँ ।* उनका ज्ञान क्षायिक है, अनवरत है। 








. “बार्धक वपुरादाय कम्पमान: पदे पदे। तदा गौतमशालायां स गतो ब्रह्म-पत्तने ।/ --गौतमचरित्र, 4॥74 
2. पंचेव भ्रत्यिकाया, छज्जीवणिकाया महव्यया पंच। 
झरट्ट थ. पबयणमादा सहेउप्नो बंध मोक्‍्यो य।। -पर्ट्खंडागम, पु. 9। पृ. 29 


'ैकाल्यं द्रब्यथधट्क सकलगणितगणा: सत्पदार्था नवैव, 

विश्व॑ पंचास्तिकाय-श्रतसमितिविद: सप्ततस्वानि धर्म: । 

सिद्धे: मार्गस्वरुप॑ विधिजनितफलं जीवषट्काय लेश्या, 

एतान्‌ य श्रदृदधाति जिनवचनरतो मुक्तिगामी सर भव्य: ।' --सकलकी ति भ्राचाय 

3. सह भगवं उप्पण्णणाणदरिसी““सव्बलोए सव्वजीवे सव्वभावे सम्म समं जाणदि पस्सदि विहरदित्ति | 

--पट्खं. पयडि. सू. 78 

'से भगवं झरहं जिणे केवली सव्वू सव्वभावदरिसी'''- सव्वलोए सव्यजीवाणं सव्वधावाईं जाणमाणे एवं 

ल॒ण॑ विहरइ।' “प्राया, 2।3। पृ. 425 

'ज॑ तकक्‍कालियमिदरं जाणादि जुगवं समंतदो सब्यं । 

धत्यं विचित्तवबिसम॑ त॑ णाणणं खाधयं भणियं।' “--अवचनसार-कुन्दकुन्द, ।48 
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कृपा कर आप मुझे उक्त इलोक का स्पष्ट अर्थ समझा दीजिए में भूल गया हूँ 
ओर आपकी विद्त्ता को सुनकर आपके पास दौड़ा आया हूँ। मेरे गुरु तीर्थंकर 
वरद्धमान महावीर हें और वे ध्यानस्थ मौन हैं ।' 


इन्द्रभति-गौतम वद्ध ब्राह्मण से इलोक सुनकर विचार में पड़ गये कि छह 
द्रव्य, नव पदार्थ, पघट्कायजीव, षड्लेश्या, पाँच अस्तिकाय आदि का मेंने आज तक नाम 
भी नहीं सुना। मैं वेद-बेदांग का ज्ञाता तो हूँ, परन्तु मुझे अहंत्‌ दर्शन का ज्ञान नहीं 
है। तव इसे में कैसे समझाऊँ ? इसके समक्ष अपनी अनभिज्ञता प्रकट करना भी 
मूढ़ता होगी-मेरा अपमान होगा। ऐसा सोचकर उन्होंने अपनी मान-मर्यादा रखने 
के लिए और मन में अपनी विजय की कामना कर वृद्ध ब्राह्मण से कहा-चल में 
तेरे गुरु से वार्ताछाप करूँगा ।' 


इन्द्र तो यह चाहता ही था कि किसी तरह इन्द्रभूतिगौतम समवसरण में 
आयें। बस क्या था ? उसने हाँ' भर दी और इन्द्रभूति-गौतम को समवसरण की ओर 
ले चला । गौतम ने ज॑ंसे ही मानस्तम्भ को देखा उनमें नम्रता का संचार हो गया- 
उनका न्ञान-मद कपूर की तरह उड़ गया। वे नत-भाव से आगे बढ़े-समवसरण में 
पहुँचे और सन्‍्मल विराजमान तीर्थंकर महावीर वरद्धमान पर उनकी दृष्टि पड़ी । 
धर के प्रति उनकी श्रद्धा जाग उठी । उन्होंने साष्टांग जिन-वन्दन किया और तीर्थंकर 
के श्रद्धालु शिष्य वन गये। बे इतने प्रभावित हुए कि तत्काल दिगम्बर वेश धारण 
करते हुए स्तुतिपू्वक अपने म्राताओं सहित पंचमहात्रतों को अंगीकार कर लिया ।* 
इसी क्षण गौतम को सम्यग्द्शन हो गया । उनके मति, श्रत ज्ञानों ने सम्यक्‌ रूप ले 
लिया और वे मन:पर्ययज्ञानी भी हो गये । फिर क्‍या था ? इतना होते ही तीर्थंकर 


. “ग्रहुणा गुर सो मउण संठिउ, कहइ ण किपि झाणपरिद्विउ । 
एव्वहि तुम्ह पयउमई णशिसुणिय सत्यथत्थहूं प्रहकूसल वियाणिय । 
“नहोकव्वहु प्रत्थत्थिउ प्राय, कहहु त॑ं पि महु वियलिय मायउ ।' -महाबीर चरित, रयधू, पृ. 49 
मुझ गुर मौन लोघं वधमान तेह नाम | तेहभणी तुझ पृषछठिवा भ्राव्यु' भ्र्थ गुणग्राम ।।' -महावीररास (पत्र 207) 
2. श्री वीर वद्धमानस्वामितीर्थकरपरमदेवसमक्सरण मानस्तम्भावलोकनमात्रदेवागमभाषया दर्शनवारित्रमोहनीयोपशम- 
क्षयसंशैनाध्यात्ममाषया स्वशुद्धात्माभिमुखपरिणामसंजेन च॑ कालादिलब्धिविशेषेण मिध्यात्वंविलयं गत॑ तदा 
तदेव मिथ्याज्ञानं सम्यस्ज्ञानं जातम्‌। ततश्च 'जयति भगवान्‌ इत्यादि नमस्कार कृत्वा जिनदीक्षांगहीत्वा कच लोचा- 
ननन्‍्तरमेव चतुर्ज्ञानिसप्तद्धि-संपन्नास्त्रयोर्धप (गौतमाग्निवायुभूतिनामान :) गणघधरदेवा: संजाता:। गौतमस्वामी भव्यों- 
पकारार्थ द्वादशांगश्रुतरचनां क्ृतवान्‌; पश्चान्निश्वयत्नत्रय भावनावलेन त्रयोषपि मोक्ष गता:।' 
“-वहदद्रव्यमंग्रह, नेमिच्रन्द्राचायं, टोका गाथा, 4] 
' झच्चाहमेवधन्योहं सफल जन्म मेजखलम । 
यतो मयातिपुण्येन प्राप्तों देवों जगदगृर:। 
त्िशुद्धणा परया भक्त्या$छँती मुद्रां जगन्‍्नुतां। 
भ्रातृभ्यां सह जग्राह तत्क्षण चर द्विजोत्तम:।॥। ->वीरवधंमान चरित, सकलकीति, 44; 49 
६6 लय दिक्‍्ख विप्पेण समिल्लें।।' -वरश्ढमाणचरिउ, सिरिहर, पत्र 70 ए 
ततो जैनेश्वरीं दीक्षा भ्रातृभ्यां सह जग्रहें। शिष्य: पंचशते: साध॑ ब्राह्मणकुलसंभव:। --गौतमचरित्न, 40] 
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वद्धंसान महावीर का मौन भंग हुआ-उनकी दिव्यध्वनि खिरनें लगी। उनके मुख्य 
गणघर यही गौतम बने | अब गौतम श्रतकंवली हो गये । गणघर और गणेश दोनों 
संज्ञाओं से उन्हें संबोधित किया जाने लगा--'मंगलं गौतमो गणी ।' 


तीर्थंकर के मौनभंग का यह शुभ दिन श्रावणवदी प्रतिपदा का दिन था। 
जो तीर्थंकर कंवलज्ञान प्राप्त होने के पश्चात्‌ अब तक ६६ दिनों क॑ अखण्ड मौन 
में रहे वे अब भव्य जीवों को उपदेश देने लगे--बीरशासन का उदय हुआ ।? ऐसे 
पृष्यशाली दिन को जनता ने वर्ष का ही नहीं अपितु जन्म की सफलता का दिन 
माना । यह शभ दिन कई शताब्दियों तक भारतीय जनता में वर्ष का प्रारम्भिक दिन 
बना रहा। वह श्रावण कृष्णा प्रतिपदा से अपना नया संवत्सर मानने लगी । 


इधर दूसरी ओर राजा श्रेणिक प्रभूति के भाग्य भी जागे। वे भी सभा में 
पहुंचे । कवि के दब्दों में-- 
“मगधदेश देसनि-परधान । राजगृही नगरी सुभथान । 
राजकरे श्रेणिक भूपाल । नीतवंत नृप पुन्य, विसाल ॥।१।। 
छायक-सम्यक-दरसनसार । रूपसील सब गुन आधार । 
तिनके घर अन्तेवर घना। पटरानी रानी चेलना ॥॥२॥।' 


( जम्बदीप के दक्षिण में स्थित भरतक्षेत्र में अनेक देश है उन) देशों में 
प्रमुख देश मगध है। उस मगघ देश में राजगृही नगरी शुभस्थान (पद) है। उस 
नगरी में श्रेणिक नामक राजा राज्य करता है। श्रेणिक राजा पुण्यात्मा है और नीति 
(शास्त्र ) के अनुरूप चलने वाला है। वह क्षायिक -सम्यग्दुष्टि और रूप-शील-ग॒णों 
का आधारभूत अर्थात्‌ स्वंगण-सम्पन्न है। उसके कई अन्‍न्तःपुर हैं। उसकी पटरानी 
चेलना है| 

जाके गुन बरनत बहुभाय। बिरियाँ लगे कथा बढिजाय । 

एक दिना निज सभा नरेस । निवसे जैंसे सुरण सुरेस 0३७ 
रोमांचित बनपालक ताम | आय राय प्रति कियो प्रनाम । 
छहरितु के फल-फूल अनूप । आगे घरे अनुपम रूप ए४७ 


( उस राजा-रानी और अन्त:पुर के विविध गणों के दर्णन में पर्योप्त समय 
लगेगा और कथा की वृद्धि होगी । ( अतः संक्षेप में ही पर्याप्त है ) । एक दिन राजा 
श्रणिक 09- रथ ५ ट्न्द्र ट् 
श्रेणिक अपनी सभा में इस प्रकार विराजमान थे, जिस प्रकार स्वगे-सभाम ६ 


). 'बासस्म पढ़ममासे सावजणाम्ा£्म बहुल पढियात। 
गरणिजी जकयालमि ये उपपसी धम्मतित्वस्स | का प्रारंभ हुआ ।) 
(वर्ष के प्रथम जाम आवण मान कृष्ण प्रतिपदा को भनिजित्‌ मक्त मं कर्मती्ष की उत्पत्ति दिस्यदेश __ऋग्वेद, 88 7 

2. 'झुझ्ो ला ।' _पतिष्ठा, | ||$« 
'हमो कण मकर शाणे प्रदीय वतिलासगाईम्‌। 
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विराजमान होता है। उस समय वन के वन-पालक (माली) ने प्रसन्न और पुलकित 
होकर सभा में प्रवेश किया और राजा श्रेणिक को प्रणाम किया । उसने वसतन्‍्त, ग्रीष्म, 
वर्षा , शरद, हेमनत और शिशिर छहों ऋतुओं के अनुपम फूल-फल राजा के सम्मुख 
रखे, अर्थात्‌ राजा को भेंट दिये । ) 


'हाथजोरि बिनवै वनपाल । विपुलाचल पर्वत के भाल | _ 
वद्धमान तीर्थथर आप । आये राजन-पुन्य प्रताप ॥५॥। 
महिमा कछ बरनी नहिं जाय । इन्द्रादिक सेवें सब पाय। 
समोसरन संपति की कथा | मोपै कही जाय किमि तथा ॥।६॥। 

( वनपाल (माली) ने हाथ जोड़कर राजा को प्रणाम करके उनसे प्रार्थना 
की-- 

महाराज, विपुलाचल पर्वत के (मस्तक) ऊपर तीर्थंकर वद्धेमान आये हैं । 

और यह सब आपके (भव्यों कं) पुण्य का प्रताप है। उन तीर्थंकर प्रभु की महिमा 
में वर्णन (कथन) में नहीं आ सकता । इन्द्रादिक उनके चरण-कमलों की सेवा करते 
हैँ । तोर्थथर का अपूर्व समवसरण है, उस समवसरण-विभूति की महिमा मुझसे 
वर्णन नहीं की जा सकतो अर्थात्‌ में (अल्प बद्धि) उसका वब्ान कैसे, क्‍यों कर, कर 
सकता ह-नहीं कर सकता । ) 

माली वचन सुने सुखदाय । हरष्यो राजा अंग नमाय । 

दीने भूषन-वसन उतार । वनमाली लीने सिरधार ।॥।॥७।॥। 

सात पैंड गिरि-सम्मुख जाय । कियो परोच्छ-विनय नरराय 

भानंद-भेरि तगर में दद । सब ही कौ दरसन रुचि भई ।॥।८॥। 

(माली के सुखद वचन सुनकर राजा फूले नहीं समाये, अर्थात्‌ अति प्रसन्न हुए । 
उसने ह॒ष में अपने वस्त्राभ्यण उतार कर (सुखद सन्देश लाने के उपलक्ष्य में) वनमाली 
को दे दिये और वनमाली ने उन्हें आदरपूर्वक ग्रहण किया । तदनन्तर राजा ने विपुला- 
चल की दिशा में सात पद चलकर तीर्थंकर वद्धंमान को परोक्ष रूप में प्रणाम (वन्दन) 
किया और नगर में (शुभ सूचना-संबंधी ) भेरी वजवाई अर्थात्‌ विपुलाचछ पर तीथथंकर 
पव के पधारने की घोषणा कराई, जिससे समस्त नगरवासियों को दर्शन की रुचि हुई।) 


चल्यौ संग पुर-जन समुदाय । बंदे वर्धभान जिनराय । 
लोकोत्तर लछमी अवलोक। गये सकल भपति के सोक ।।९॥ 
धुति आरम्भ करी बहुभाय | बार-बार भुवि सीस नवाय । 
गौतम गुरु पूजे कर-जोरि। नर कोढें बैठयों मद-छोरि॥॥१०।। 


के ( राजा श्रेणिक समवसरण की वन्दना के लिए गये और उनके साथ पुर-वासियों 
पमृदाय भी गया। सबने वद्धंमान जिन की वन्दना की । समवसरण-संबंधी ले'को 
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त्तर-विभति को देखकर राजा को अत्यन्त प्रसन्नता हुई अर्थात्‌ उसकी चिन्ताएँ मिट 
गईं । उसने अनेक प्रकार की स्तुतियाँ की और बारम्बार मस्तक को पृथ्वी पर 
नवाया-नमस्कार किया | हाथ जोड़कर गौतम गणघर की पूजा की और मद छोड़कर 
सरल भाव से नर-कोष्ठ में जाकर जिनेन्द्र-स्तुति का गान किया और सपरिवार देशना- 
श्रवण-हेतु यथास्थान बे6 गया । ) 


दिव्यध्वनि : रसायन-गंगा 
'जिनवचन-रसायन दुरापं श्रुतियुगलांजलिना निपीयमानम्‌ । 
विषय-विष तुषामपास्य दूरं कमिह करोत्यजरामर न भव्यम्‌ ।। 
( जिनवाणी रसायन है, वह भाग्य से मिलती है। इसे कर्ण-युगल की अंज- 
लियों से भरकर उल्लासपूर्वक पीने वाला कौन पिपासु विषय-विष को दूरकर अजर- 
अमर पद को प्राप्त नहीं करता ? ) 


“बीर-हिमाचल तैं निकसी, ग्रुगौतम के मुखकुंड ढरी है । 
मोह-महामद भेदचली, जग की जड़तातप दूर करी है ।॥।१।। 
ज्ञान-पयोनिधि माँहि रली, बहुभंग तरंगनि सौं उछरी है । 
ता शुचि शारद गंगनदी प्रति मैं अंजुली कर शीष ध्री है ॥२।। 
या जग-मंदिर में अनिवार, अज्ञान अंधेर छयो अति भारी । 
श्री जिन की धुनि दीपशिखा सम जो नहिं होत प्रकाशन हारी ।। ३।। 
तो किहि भाँति पदारथ पाँति कहाँ लहते रहते अविचारी । 
या विधि सन्त कहें धनि हैं, धनि हैं जिन-बैन बड़े उपकारी ॥४॥॥ 
“--भूधरदास, जनशतक १५ । 
( हैं दिव्यध्वनि, तू पवित्र गंगानदी की भाँति तीर्थंकर महावीर-रूपी 
हिमालय से निकलकर गौतम गणधर के मुखरूपी कुण्ड में प्रवाहित है। वहाँ से चलकर 
तू मोहरूपी पंत को छिन्न-भिन्न कर संसार के जड़तारूपी आतप को दूर करती 
हुई ज्ञानरूपी सागर में जा मिली है। तुझ में सप्तभंग (स्याद्गाद) रूपी लहरें उच्छुलन 
करती हैं। ऐसी पावन गंगा रूपी पवित्र सम्यक-बाणी को में कर-कमलों से सदा 
नमस्कार करता हूँ। इस संसार रूपी मंदिर में अज्ञान का दुनिवार , घनधोर अन्धकार 
छाया हुआ है, यदि इसमें तीर्थंकर महावीर की दीपक की (अकम्प) लौ-सी दिव्य- 
ध्वनि प्रकाश न करती तो विश्व के समस्त पदार्थ क॑से जाने जाते ? सन्त पुरुष कहते 
हैं कि तीथंकर महावीर की दिव्यवाणी उपकार करने वाली है। अत: धन्य है, धन्य 
है, मंगलमय है । ) 


इधर विख्यात ब्राह्मण विद्वान्‌ इन्द्रभूति गौतम तो तीथंकर के प्रमुख गणघर 
बन ही चुके थे । उनके साथ अग्निभति-वायभति ब्राह्मण विद्वान भी अपनी शिष्य- 
मण्डली सहित श्रद्धाती और समवसरण के पात्र बने। इनके शिष्य-प्रशिष्यों की भी 
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कमी नहीं थी, सभी ने समवसरण का लाभ लिया । उधर राजगृही 
(मगधदेश ) के नरेश श्रेणिक (बिम्बसार) भी समवसरण में सपरिवार बेठे थे। 
अन्य एकादर सभागृह भी खचाखच भरे थे। जो समवसरण अब तक दिव्यध्वनि से 
शन्‍्य था-उसकी द्वादश सभाओं में अपूर्व उल्लास, उत्साह एवं शान्ति का वातावरण 
था । 


इन्द्रभ्ति गौतम, जिनकी उपस्थिति दिव्यध्वनि के निमित्त अपरिहार्य थी, 
जन्मजात ब्राह्मण थे। प्रथम तीर्थथर ऋषभदेव के गणपति वृषभसेन थे। उपलब्ध 
प्रमाणों से ऐसा प्रतीत होता है कि-पूरवंकाल से ही आध्यत्मिक विद्या के जनक क्षत्रिय 
रहे और उस विद्या का प्रचार-प्रसार ब्राह्मणों ने किया । इसकी पुष्टि छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ 
के शांकर भाष्य से भी होती है-- 
यथेयं प्राक्‌ त्वत्त: पुरा विद्या ब्राह्मणान्‌ गच्छति । 


तस्मात्तु सर्वेष लोकेष्‌ क्षत्तरस्यैव प्रशासनमभूत्‌ ।। 
“--छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ ५।३।७ 


तत्रास्ति वक्‍तव्यं-यथा तेन प्रकारेण इयं विद्या प्राक त्वत्तो ब्राह्मणान्‌ न 
गच्छति न गतवती, न च ब्राह्मणा अनया विद्यया अनुशासितवन्त: यथा एतत प्रसिद्ध लोके 
यत. । तस्माद्‌ पुरा पूर्व सर्वेष लोकंष क्षत्त्रस्थेब क्षत्त्रजातेरेव अनया विद्यया प्रशासन 
प्रशास्तृत्व॑ शिष्याणामभूत वभूव। क्षत्रिय परंपरयैवेयं विद्या एतावन्तं कालमागता। 
तथाप्येतां अहं तुम्य॑ वक्ष्यामि | त्वत्‌ संप्रदानादूध्ब॑ ब्राह्मणान गमिष्यति । अतो मया 
यदुक्‍तं तत्क्षन्तुमहेसोत्यक्त्वा तस्मे हु उवाच विद्यां राजा ।" 

--छान्दोग्योपनिषद्‌, शंकरभाष्य ५।७ 


क्षत्रियों से पूर्व अध्यात्म विद्या ब्राह्मणों को प्राप्त नहीं हुई अतएव यह मान्यता 
युक्ति-युक्त है कि सम्पूर्ण लोक पर क्षत्रियों का हो प्रशासन था। ( ऋषमभं पा्थिव- 
श्रेष्ठ सर्व क्षत्रस्य पूर्वजम्‌ । ब्रह्माण्डपुराण २।१४) गौतम को कब्नह्यविद्या संबंधी 
प्रइघन करते सुनकर उस क्षेत्रिय नपति ने कहा (उसी वक्तव्य को कहते हैं )-यह लोक- 
प्रसिद्ध है कि यह विद्या तुमसे पूव॑ ब्राह्मणों को प्राप्त नहीं हुई और न ही वे इस 
विद्या से अनुशासित हुए। इससे पूर्व समस्त लोक पर क्षत्रिय जाति का ही इस 
विद्या द्वारा प्रशासन हुआ। यद्यपि क्षत्रिय-परम्परा से ही यह विद्या अब तक प्रवृत्त 
रही, तथापि अब में इसे बताऊँगा। आज से तुम्हारे पश्चात यह ब्राह्मणों में फंलेगी। 
अत: मेंने जो कहा उसे क्षमा करना। तदनन्तर राजा ने विद्योपदेश किया । 

समवसरण के शान्त वातावरण में तीर्थंकरों की दिव्य-ध्वनि (देशना) होती 


है। एक तो वहाँ साक्षात्‌ तीर्थ कर विराजमान; दूसरे घमंदेशना का पुण्यस्थान । 
एंसे पुण्यस्थल पर शान्ति होना स्वाभाविक है ।. प्राचीन काल से ही ऐसी परिपाटी 
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रही है कि धर्स्थान में कोलाहल वज्यं रहता था। घमंसभा अन्ततः धर्मंसभा ही 
है, वह कोई अखाड़ा तो है नहों; फिर जहाँ आत्मशान्ति की ही चर्चा हो, वहाँ बाहा 
अद्यान्ति को प्रश्नय कंसे ? समवसरण की रचना अत्यन्त सुव्यवस्थित थी; ऐसी अन- 
शासनबद्ध कि जहाँ भिन्न जाति के जीव पश्ु-पक्षी, देव-देवियाँ, तर-नारियाँ, सब यथा- 
स्थान निर्बाध, शान्त चित्त से बंठ सकें । आज भो यदा-कदा धर्म-सभा की शान्ति (सम- 
वसरण की शान्ति का स्मरण कराती हुई) दृष्टिगोचर हो जाती है। वहाँ भिन्न जाति- 
सम्प्रदाय के श्रोता मौन बेटे, एकाग्न चित्त से घर्मछाभ लेते हैँ। (यहाँ लेखक की 
दृष्टि १०८ पृज्य मनिश्री विद्यानन्दजी महाराज की प्रवचन-सभाओं पर जाती है-जहाँ- 
हजारों लोग धर्म-श्रवण करते हेँ। ) वास्तव में घमं-सभा शान्त वातावरण में ही 
सम्पन्न हो सकती है, क्योंकि मूलतः: घर्म का संबंध आत्मशान्ति से है । 


समवसरण के सुखद शान्त वातावरण में तीर्थंकर की दिव्य देशना हुई | गौतम 
गणधर ने उसे सांगोपांग ग्रहण किया और भव्य जीवों को उसके नवनीत का रसा- 
स्वादन कराया । उन्होंने अनेक जिज्ञासाओं का समाधान भी किया। सभा-प्रमुख 
राजा श्रेणिक (विम्बसार) ने समय-समय पर अनेक प्रश्न किये, जिज्ञासाएं कीं। 
जिनका उन्हें समाघान मिला । प्राय: सभी स्तर के प्रश्न थे। यद्यपि तीर्थंकर 
की दिव्य देशना अधमागधी में ही हुई; तथापि वह सुगम-सुबोध थी; क्योंकि वह 
प्राकृत-संबंधी प्रकृति की भाषा थी और प्रकृति की भाषा समस्त जीवों को सरलता 
से बोध देनेवाली होती है। यही कारण है कि सिद्धान्त-रचना और प्रतिपादन में भी 
प्राकृत को ही सवे-प्रथम ग्रहण किया गया है-- 


बाल-स्त्री-मन्द-मूर्खाणां नृणां भारित्रकांक्षिणाम्‌ । 
प्रतिबोधाय तत्त्वज: सिद्धान्त: प्राकृत: कृत: ॥। 


तीर्थंकर की ध्वनि जन-भाषा में होती थी-सर्वार्थ मागधीया भाषा मंत्री च 
सर्वजनताविषया ।-नंदि ४२। प्रत्येक श्रोता उसे सुगमता से समझ लेता था। उपदेश 
में तात्त्विक विवेचन तो होते ही थे साथ हो उसमें लोक का विवरण क्षेत्र-भू-पववे तादि- 
परिचय, शलाका-पुरुष-इतिहास, गृहस्थ-मनिधर्म आदि की विशद व्याख्या भी अन्त- 
भूत होती थी । आगे चलकर इसी ध्वनि की परम्परा में जेनाचार्यों ने विविध विषयों 
के विशद ग्रन्थों की रचना की ज॑सा कि शास्त्रारम्भ में पढ़ा जाता है-- 


अस्य मूलग्रन्थ कर्तार: श्री सर्वशदेवास्तदृत्तरप्रन्थकर्तार: श्रीगणधरदेवा: 
प्रतिगणधरदेवास्तेषांवचो5नुसारमासाद्य ' * '। फलत: जो लोग श्रीमदाचाये कुन्दकुन्द को 
भी केवल अध्यात्म का प्रवक्‍ता मात्र मानते हैं वे भी भ्रम में हैं। 
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तीर्थ कर महावीर-वद्धंमान का देशना-काल २९ वर्ष ५ माह २० दिन रहा ।॥! 

इस काल में उन्होंने अनेकानेक स्थानों पर विहार किया, देशना की, जन-जन को 
संबोधित किया । इनमें से प्रमुख देशों के नामों का शास्त्रों में भी उल्लेख हुआ हैः 
यथा«<« 

“इच्छाविरहित: सो&पि भव्यपुण्योदयोदित: । 

बिहारमकरोद देशनार्थान धर्मोपदेशनन्‌. ॥ 

काश्यां कश्मीरदेशे कुरुष चर मगधे कौशले कामरुपे, 

कच्छे काले कलिंगे जनपदमहिते जांगलान्तेंकुरादो ।। 

किष्किन्धे मल्लदेशे सुकृति जनमनस्तोषदे धर्मेवृष्टि । 

कुवन्‌ शास्ता जिनेन्द्रो विहरति नियत त॑ यजे$हं त्रिकालं ।। 

पांचाले केरले वा$मृतपदमिहिरोमन्द्रचेदी दशाणण- 

बंगांगान्‍्ध्रोलि कोशीनरमलयविदर्भेषु गोडे सुसहो ।। 


शीतांशुरश्मिजालादमुतमिव समां धर्मपीयूषधारां । 
सिचन्‌ योगाभिराम: परिणमयति च स्वान्तशुद्धिं जनानामू ।। --प्रतिष्ठा पाठ 9, 6 





* 'बासाणृणत्तीसं पंच य मासे य बीसदिवसे य। 
चउविह भ्रणगारेहि य बारह दिणेहि (गणेहि) विहरित्ता ॥। --जयघवला थ॑ . पृ, 8. 
2 भ्राशा: स्वण्छतां जगमुजिनेन्द्रोदयदशंनातू । 
लोके5गस्त्योदये यद्वतृकलुषाश्च जलाशया: ।। 
काशि कौशल कोशल्य कुसंध्यास्वप्टनामकान्‌ । 
साल्वत्रिगत पंचाल भद्गकार पटच्चरान्‌ ।। 
मौकमत्स्याकनीयांश्व स्रसेन वृकार्थपान्‌ । 
मध्यदे शानिमान्‌ मान्यान्‌ कलिंग कुरुजांगलान्‌ ॥। 
कंकेयाउउल्ेयकांबोज बाल्हीक यवनश्रुतीन्‌ । 
सिन्धु गांधार सौवोर सुरभीरुदशेरकान्‌ ।। 
वाडवान भ रह्वाज क्वाथतोयान्‌ समुद्रजान । 
उत्तरांस्ताणणकाणेश्वि देशान्‌ प्रच्छालनामकान्‌ ।। 
धर्म णायोजयद्वीरी विहरन्‌ विभवान्वित: । 
ययथेव भगवान पूर्व' वषभो भव्यंवत्सलः ॥। 
--हरिवंशपुराण, 2।46-47 वे 3।-7. 


(तीर्थ कर वद्धमान ने मध्यदेश [भारत का मध्यवर्ती भाग] में धर्म देशना का प्रवर्तन किया । वे भ्रन्‍्य देशों मे 
भौ गये । जिनन्द्र प्रभु के दर्शश से समस्त दिशाएं [व वहां के जीव] स्वच्छता (निर्मल ह्ंदयता) को प्राप्त हो गये 
जैसे मानों भ्रगस्त्य | [नक्षत्र व समुद्र पक्ष में प्रगस्ति] तारा के उदय होने पर तालाबों को [कीचड़ रूपी] कलुषता 
दर हो जाती है। तीर कर वर्दमान ने काशी, कौशल, त्तौशल के निकटवर्ती प्राठ प्रन्य देशों, साल्व, लिगत॑, पांचाल, 
भड्कार, पटचर, मौक, मत्स्य, कतीय, सूरसेन, बुकार्थ, कलिंग, करुजांगल, कैकेय, आतेय, काम्बोज, बाल्हीक, बगन 
सिम्प्, गान्धयार, सौबीर, सर, भीरु, दशेरक, वाड़वान, भरद्वाज, क्याथतोय, भौर (समुद्रवर्ती देश, उत्तर के हार्ण 
कार्ण भौर १७छाल नामक देशों में धर्म प्रसार (विहार) किया जैसा कि तीर्थ कर आदिनाथ भक्तबत्सल [भव्यप्रियी] 
ने किया था।) 
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दिव्यध्वनिः की दिव्यता उसकी कथन के शली-शिल्प से भी है। वह जीवों 
के संशयों, उनके विपर्यास, अनध्यवसाय का निराकरण करके अपेक्षावाद की दृष्टि 
से तत्त्व की विवेचना करती है। अनंतधर्मात्मक वस्तु का कथन एकान्तवाद से नहीं 
होता, उसमें अनेकान्त, स्याद्गाद और सप्तभंग ही कार्यकारी होते हैं। यही कारण है 
कि अनेकान्तमयी वाणी को विरोध-मथनी वाणी कहकर नमस्कार भी किया गया है- 
“विरोध मथनम्‌ नमाम्येनेकान्तम्‌ ।” अनन्तधर्मा पदार्थ का सप्तभंगी दिव्यध्वनि से 
ही प्रकाश हो सकता है। अनन्त धर्मेष्वपि सम्भवन्तीमहंन्तु दिव्यध्वनि सप्तभंगीम्‌।” 
प्रति, ति. ११।१४, प्‌ . ५६९ । जब अन्य वाणियों से सर्वंजनमनस्तुष्टि नहीं हो पाती, 
ज्ञान के विषय में व विप्लवग्रस्त रहते हैँ, तब अनेंकान्तमयी स्याद्वाद वाणी समस्त 
संशयों का निराकरण कर देती है, अर्थात्‌ स्थाह्गाद समस्त वादों के लिए उसी प्रकार 
है जिस प्रकार वन में कंशरी (सिह) के आने पर छोटे-मोटे सब जीव-जन्‍्तु निष्प्रभ 
हो जाते हैं। स्याद्गाद की उपस्थिति में अन्य सब वाद प्रभावशून्य हैं। जिनवाणी - 
स्याद्गाद अनेकान्त-सप्तभंगमयी है, वह अद्वितीय है, इसकी उपमा अन्यत्र नहीं है। 
कहा भी है-- 


'कैसे करि, केतकी कनेर एक कहे जाये, 
आक-दूध, गाय-दूध अन्तर घनेरे हैं । 
पीरी होत रीरी? पै न रीस* करे कंचन कौ, 
फहाँ कागबानी, कहाँ कोयल की टेर है। 
कहाँ भानु-भारो* कहाँ आगिया* विचारों कहाँ- 
पन्नों को उजारो, कहाँ मावस अंधेर है । 
पच्छ छोरि पारखी निहार नैकु नीके नैन, 
जैन-बेन और-बन एतो ही तो फेर है ।। 
_ --भूधरशतक 
ऐसी अनूपम दिव्य देशना का लाभ जिन जीवों को प्राप्त हो उनका अहो- 
भाग्य है, वे धन्य हैं। गौतम गणघर ने जो सुना-समझा, वह एकत्रित जीवों को बताया - 
उसमें गणघर का अपना कुछ नहीं था। यही बात अन्य आचार्यों ने भी स्पष्टतः 
कही है । 
वीर-मुह-कमल-णिग्गय-सयल-सुयग्गहण-पयडण-समत्थं । । 
णमिऊण गोयमहूं सिद्धतालावमण वोच्छ ।। गो. जी. ७२८ 


. साक्षर एवं च बर्णसमूहाप्तैद विनाथंगतिजेंगति स्थात्त। +-भ. जिनसेनाचार्य, म. पु,, 23।73. 
2. पीतल, 3. समता, 4. सूर्यतेज, 5. जुगम्‌ 
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जिनकी धुनि है 

तीर्थंकर की दिव्यध्वनि सर्वागीण और 3*कार रूप होती है! और उसमें 
सब जीवों की जिगमिषा (जानने की इच्छा) के समाधान का सामथ्यं होता है । 
समस्त प्राणी उसे अपनी-अपनी भाषा में समझ जाते हैं, और यह स्वंथा संभव है क्योंकि 
जब शान्त वीतराग मुनिमुद्रा को देखकर मन के विकार शान्त होते देखे जाते हैं जबकि 
हम देख रहे हैं कि दर्शक और शान्त मुनि, परस्पर पर्याप्त अन्तर पर हैं-एक का दूसरे 
से कोई स्पर्श नहीं है तो फिर ध्वनि तो भव्यजीत्रों के कर्ण-पटल से टकराकर, तीर्थंकर 
अंग से नि:सत ध्वनि-वर्गंणाओं का उनसे साक्षात्‌ स्पशे कराती है। ये वर्गंणाएँ स्वयं 
सशक्त और पवित्र हैं, सब कुछ करने में समर्थ हैँ। भला, जिनके प्रभाव से सौ-सौ 
योजन तक सुभिक्ष हो जाता हो, उनकी ध्वनि-वर्गंणाओं का स्पश पाकर जिग- 
मिषा पूर्ण सुहागन होती है तो कौन-सी बड़ी बात है ? 


ऊंकार रूप 

कहा ऐसा गया है कि-जिनकी धुनि है &काररूप । निर-अक्षरमय महिमा 
अनूप । और “कार धुनिसार द्वादशांग वाणी विमल |” &#कार पद बड़े महत्त्व 
का पद है। इसमें पंचपरमेष्ठी का अप्रतिम प्रेरक व्यक्तित्व गुंथा हुआ है। जगत्‌ 
में भी “कार की महिमा गाई गई है; इसीलिए प्राय: सब इसी का पा5 करते हैं। 
हो सकता है कि इसमें यह भी एक कारण हो कि जो ध्वनि ती्थंकर के दिव्य शरीर 
से उद्भूत होकर भव्य जीवों को आनन्ददायक होती है, वह ध्वनि पवित्र होने के 
कारण (अनुकरण रूप में ही सही) हमें भी आनन्द देती हो ? 


निरक्षर रमय 


तीर्थथर की वाणी स्याद्वादमय होती है । कहा भी है--सो स्याह्गाद मय 
सप्तभंग । गणघर गंथे बारह सुअंग ।-स्याद्वादः का अर्थ ही यह है कि पदार्थ की विवेचना 
समस्त अपेक्षाओं से की जाए । जब सब की अपेक्षाएँ उस वाणी में निहित हैं तब सब 
के द्वारा अपनी-अपनी अपेक्षा (स्व+अर्थ) से उसका भाव लेना अशक्य भी नहों है । 
लोक में भी ऐसा देखा जाता है कि जहाँ स्याद्गाद का प्रयोग है, वहाँ समाधान भी सहज 
हो जाता है । तीखे-से-तीखे विवाद शान्त हो जाते हूँ । स्याह्माद विषय ही ऐसा व्यापक 





. कहीं-कहीं ध्वनि को मेघगजनावत्‌ गंभीर बतलाया है। 
2. 'उपयोगौ श्रुतत्य ढ्वी स्थाह्ाद-नयसंशितों। 


स्याह्गाद: सकला देशों, नयो विकल्प संकथा।। “-लधीयस्वय 62. 
स्थाह्ाद:स च तिह न्त प्रतिरुपको निपात: । तस्याध्नेकान्तविधि विचारादिषु अह्॒ष्वर्थयु संभवत्सु हृह विवक्षावज्ादने- 
कान्ताथों गृहमते।' --राजबातिक, प्‌ . 8. 


“निदिश्यमाम धर्मब्यतिरिक्ता शेष धर्मान्तर संसूचकेन स्यात्‌ युक्तों वादो६भि प्रेतधमंबचन स्थाद्वाद:। 
। “-न्यायावतार टीका, पृ . 93 
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और गहन गम्भीर है कि जिसका विस्तुत समीक्षण यदि किसी स्वतन्त्र ग्रन्थ में 
किया जाए तो उस ग्रन्थ की कई जिल्दें अपेक्षित होंगी, अत: इस विषय पर हम फिर 
कहीं लिखेंगे; यहाँ तो तीर्थंकर की दिव्य देशना को ही अंकित करना हमारा मुख्य 


प्रयोजन है । 


महिमा अनूप 
शास्त्रों मं वाणी को गंगा की उपमा दी गई है, अर्थात्‌ जिस प्रकार लोकगंगा 

में अवगाहन कर हम अपने तन के मंल को धो लेते हैं, उसी प्रकार जिनवाणी में 
अवगाहन चित्त को निर्मल कर देता है । भव्यजीव वाणी-रूपी गंगा में स्नान करते 
हैं । गंगा की कलूलोलों की भाँति वाणी में भी नय-रूपी कल्लोलें हैँ। वाणी-रूपी गंगा 
भव्य जीवों को ज्ञान में स्‍तान कराकर उनके पाप-मलों -विकारों को धो डालतो 
है। जेसें-- 

यदीया बाग्गंगा विविधनय कल्लोलविमला । 

वहज्ञ्ञानांभोभिजंगति जनतां या स्नपयति ।। 


जिनवाणी-रूपी गंगा में ज्ञानरूपी अथाह जल है। उसका माप करना दुष्कर 
है, उसका गूंथना असंभव है। भला, जिनकी वाणी का अनन्तवाँ भाग श्रुतकेवली के 
भाग में आया हो और त्रमश: जिसके ग्रहण करने में परम्परा या शक्ति की असमथ्थंता 
होती गई हो, उस वाणी के रहस्य को प्रकट करना--हम मन्दतम बद्धियों के लिए कैसे 
संभव हो सकता है ? अत: इस विषय में हमारा मौन ही श्रेष्ठ है। फिर भी जैसे 
पिक अम्वकली के प्रभाव से वसन्‍्त में मधघर शब्द करती है, बसे ही तीर्थंकर और 
उनकी वाणी में भक्त्तिभाव ही हमें प्रेरित करते हें; अत: परम्परागत आचार्यों के 
कुछ वचन यहाँ अंकित करने का साहस कर रहे हैं । 
देशना : फलित रेखा 

तीर्थंकर वद्धंमान की सभा में राजा श्रेणिक मनुज-प्रमुख थे । दिव्यध्वनि के 
बाद गौतम गणधर प्रश्नोत्तररूप मे जिनवाणी का रहस्य लोगों ५र उदघाटित करते 
थे। राजा श्रेणिक ने कई हजार प्रश्न पूछे । उन्होंने गौतम गणघधर से इतने दिनों 
ध्वनि न खिरने का कारण भी पूछा । गणधर ने बताया कि एक कार्य वो कई कारण 
होते है । धुंछ अंतरंग और कुछ बहिरंग । दिव्यध्वनि न होने में अंतरंग कारण तो 
भव्यजीवों क॑ भाग्योदय का न होना है और बहिरंग कारण गणधर का अभाव 
है। कहा भी है-- 


भविभागन वच-जोगे वशाय, तुम धुनि हुँ सुनि विश्रम-नशाय । 
--पं. दोलतराम । 
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हे जिनवर, आपकी म्रमनाशिनी दिव्यध्वनि, भव्यजीवों के भाग्य से और आपके 
बचन-योग से आपकी ध्वनि होती है। और सब भ्रमों (संशयों) का उच्छेद कर देती 
है । सच है जब साधारण-से-साधारण छाभ भी बिना भाग्योदय के नहीं होते, तब दिव्य- 
ध्वनि-रूपी (मिथ्यातम के नाश में मूलभूत) देशना पुण्योदय के बिना कंसे संभव हो 


सकती है ? द 

गौतम गणघर के अभाव में ६६ दिनों तक दिव्यध्वनि नहीं हुई । श्रेणिक ने 
कहा- इन्द्र तो सब जानते थे, उन्होंने गणधर को इतने काल तक क्‍यों नहीं खोजा ? 
गौतमस्वामी ने कह्ा-दिव्यध्वनि तथा भव्यजीबों के पुण्य की काललब्धि नहीं आई 
थी! । ठीक है-काललब्धि क॑ बिना कुछ नहीं होता; जो जैसा होगा वह काललब्धि 
पर ही होगा । 


दिध्यध्वनि की एकरूपता 


तीर्थंकर वद्धमान महावोर के समय में देश में हिसा का विकराल ताण्डव 
था। वातावरण विषाक्त था । यज्ञ-धर्म के नाम पर सैकड़ों निरीह पशुओं को अग्नि 
में होम दिया जाता था, जिसे जैन-वाहुमय के प्रकाश में घोर पाप माना गया है। 
इसलिये प्रचार में आ गया कि महावीर ने उस हिसा को रोका ' (किन्हीं आचार्यों 
द्वारा हुआ ऐसा लिपिबद्ध उल्लेख हमारी दृष्टि में नहीं आया और न किसी यज्ञ- 
भूमि में पहुँचकर बीर प्रभु ने इसका निषेध किया हो ऐसा ही देखने में आया । जैन- 
शास्त्रों के अनसार तो तीर्थंकर कंवलज्ञान से पूर्व उपदेश नहीं देते और कंवलज्ञान के 
बाद उनकी दिव्यध्वनि मात्र होतो है, वह भी इच्छा-रहित ही होती है। ) हमारी दृष्टि 
में यह प्रचार कंवल जनाचार में अहिसा की सूक्ष्म प्रक्रिया के प्रकाश में ही किया गया 
प्रतीत होता है । 


तीथंकर की दिव्यध्वनि में हिसा की घोर-सें-घोर हानियां गर्भित थीं, इसे 
पूर्ण और घोरतम पाप बताया गया था, जैसा कि आचार-शास्त्र के सभी ग्रंथों में मिलता 
है। यह वास्तविकता का वसा ही दिग्दशन था ज॑ंसा कि झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह 
को लक्ष्य करके समझा गय। है, तत्त्वों के वर्णन में समझा गया है। तीर्थंकर ने मनि 
और श्रावक के आचार, तत्त्व-विवेचन आदि के सूक्ष्म-से-सूक्ष्म मर्मों का उद्घाटन किया। 
इस रहस्योद्घाटन में अन्य पूर्व तीर्थंकरों से उनका कोई विरोध नहीं था। जो चीजें 
जिस रूप में २३ तीर्थ कर की वाणी में थीं, वे ही सब महावीर की देशना में थीं | सर्वत्र 
एकरूप कंवलज्ञान सब में एक ज॑सा था, अत: महावीर नेकिसी व्यक्ति-विशेष, या पदार्थ 
. “ज॑ जस्स जम्हि देसे जेण विह्णेण जम्हि कालस्मि। णाद॑ जिणेण णियदं जम्मं वा अतव मरण वा ।। 


त॑ तस्स तम्हि देसे तेण विहाणेण तम्हि कालम्मि। को सक्‍कदि बारेद इतो था तह जिणिंदों वा।। 
। “--कार्तिकेयानप्रेक्षा 
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को लक्ष्य में रखकर किसी वात का विवेचन नहीं किया | हाँ, गौतम गणघर ने अवश्य 
प्रइनों के उत्तर दिये थें। अस्तु यह ठीक है कि महावीर द्वारा उपदिष्ट अधइसा का 
यज्ञादि पर प्रभाव पड़ा हो, और यज्ञ की हिसक प्रवत्ति धर्म के स्थान पर अधर्म का नाम 
पा गई हो। 

देशना में सव॑ प्रथम मोक्ष-प्राप्ति का मार्ग फलित किया गया है; क्योंकि सब जीव 
सुख चाहते हूं और सुख का सच्चा स्वरूप मोक्ष है। आत्मा का स्वाभाविक शाश्वत 
स्वरूपाचरण ही मोक्ष है। “मोक्षमा्ग दिखलाने के लिए मोक्षमार्ग क॑ विपक्षी संसार 
को विवेचना भी की गई है, क्योंकि विपक्षी पदार्थ के ज्ञान के बिना वस्तु की यथार्थता 
समझ में नहीं आती । इस प्रकार देशना इस उभय विधि-विवेचन में पूर्ण हो जाती 
है | सांसारिक पदार्थ, आचार-विचार आदि सभी बातों के विवेचन को गणघर देव तथा 
उत्तरवर्ती आचार्यों नें चार अनुयोगों में विभाजित किया है। प्रथमानुयोग में कथा- 
साहित्य, करणानुयोग में लोक-व्यवस्था, द्रव्यानुयोग में पदार्थों का स्वरूप और चरणा- 
नुथोग में मुनिधर्म व श्रावक-धर्म के आचार का वर्णन है। कथा-साहित्य समय-समय 
में होने वाले महान्‌ लोक-पूरुषों के चरित्रों से बद्धितत होता गया । लोक-व्यवस्था 
तद्वस्थ है, द्रव्प भो तद्बत्व हँ-इनमें कोई परिवर्तन नहीं। स्वाभाविक रीति से 
मुख्य आचार भी ज्यों-का-त्यों है। हाँ, व्यवहाराचार में द्वव्य, क्षेत्र काल और भाव 


की अपेक्षा को स्थान दिया गया है। इसीलिए आचार-विचार में समय-समय पर अन्तर 
दृष्टिगोचर होता रहा है। 


देशना-रखा 
'णमो सिद्धाणं' यह पद जन-दर्शन का चरम लक्ष्य है और सिद्धत्व की साधना 
में घ्मं की शरण ही सर्वोत्कृष्ट मार्ग है। सिद्ध का तात्पयं कृतकृत्य और सर्वकर्म- 
विप्रमोक्ष के उस भाव में है जो साधु और अरहन्त के पदों के पव्चात्‌ होता है। 
अरहन्त, सिद्ध, और साधु ये मंगलोत्तम और शरणभूत हैँ। तीर्थंकर ने इसी परम्परा 
को स्थिर रखने ओर आगे बढ़ाने में योग दिया है| तीर्थकर महावीर की देशना को 
उनके प्रमुख गणधर गोतम स्वामी ने इस प्रकार शब्दबद्ध किया कि उसमें जीव की अना- 
दिकालीन मलिनता से लेकर उसके शुद्ध-सिद्ध होने की समस्त पर्यायों-गतिविधियों 
का समावेश हो गया। उन्होंने कहा-यह संसार अनादि है, इसमें षड़ द्रव्यों के निवास 
का स्थान लोक कहलाता है । जीव राग-हेष-मोह के कारण इस लोक में चारों ग॒तियों 
में प्रिम्रमण करता, जन्म-मरण करता है। इससे छटकारा पाने के लिए उसे प्रतिक्षण 
पैच जमेकार मंत्र एवं मंगलोसमशरण पाठ' का मनन-चिन्तन और तदनुरूप आचरण 
क रना चाहिये ।' थे कहते हे. 
2 'निरवशेषनिराक्ृतकर्ममलकल 
के 0७७७७७७/७७७#-#*>_ 
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“अरहंत, सिद्ध, आचायं, उपाध्याय और लोक के सर्वेसाधुओं को नमस्कार हो । 
लोक में अरहंत, सिद्ध, साधु और कंवली-कथित धर्म ये चार मंगल हैँ । अरहंत, 
सिद्ध, साधु और कंवली कथित धर्म ये चारों, लोक में उत्तम हैं। में अरहंत, सिद्ध, 
साध और कंवली-कथित धर्म की शरण जाता हुँ-शरण को प्राप्त होता हूँ । 


( उक्त मंत्र एवं पाठ जनों के सभी समुदायों में समानरूप से हिमालय से 
कन्याकुमारी तक और अन्यत्र भी एक जैसे ही पाये जाते हैं । अतः इन सभी सम्प्रदायों में 
मलभत तत्त्व समान-एक ही हैं। काल-दोष से कालान्तर में विभिन्न पंथ बन गये। 
यथाजातमृद्रा प्रकृति को भी स्वीकार है; अतः मोक्षमागं में वही आदरणीय है। ) 


साध-संस्था मोक्ष-महल की प्रथम सीढ़ी है-इसमें सम्यग्दशेन, सम्यग्ज्ञान और 
सम्यकचारित्र की आभा प्रतिफलित है और इसी आभा के बल पर साधुजन, उपा- 
ध्याय, आचार्य, अरहंत और सिद्ध जैसे उत्कृष्ट पदों को पा सकते हैं । साधु-पद की 
भूमिका में श्रावकाचार की पूर्णता है; अर्थात्‌ श्रावकाचार (मुनि होने के लिए) 
अभ्यास-मार्ग है, अतः मुमुक्ष का कर्तव्य है कि वह श्रावक बने और धीरे-धीरे अभ्यास 
करते हुए, क्रमश: सिद्ध पद तक पहुँचे । ऊपर जिन सम्यग्दर्शन, ज्ञान और सम्यक्‌- 
चारित्र का उल्लेंख किया, उनका संक्षेप इस प्रकार है- क्योंकि ये तीनों रत्न कहलाते 
हैँ और श्रावक तथा मुनि दोनों में मुलरूप से कार्य करते हैं, अत: इन्हें जान लेना 
भी आवश्यक है। सुप्रयुक्त सम्यग्दशन, सम्यस्ज्ञान और सम्यकचारित्र इन तीनों की 
एकता से संयुक्त आत्मा को मोक्षलक्ष्मी प्राप्त होती है । 


सम्यग्दशेन : जीव आदि तत्त्वों-पदार्थों का श्रद्धान निश्चय ही सम्यग्द्शन है 
ओर वह स्वभाव तथा पर-निमित्तों से-दो प्रकार से होता है । * कहा भी है-तन्नि- 
सर्गादधिगमाद वा “तत्त्वाथ्थंसृत्र १।३; तत्व का अर्थ है-तस्यभावस्तत्त्वं । यः पदार्थ: 
यथावस्थित: तस्य तथव भवन ।-सवार्थसिद्धि:। जो पदार्थ स्वाभाविक जिस रूप में 
है उस पदार्थ का विकार-रहित-अपने स्वरूप -मात्र में होना पदार्थ का अपना-तत्त्व- 
निजभाव है। उसमें पर-क्ृत-व्याधि, अर्थात्‌ मलिनता का समावेश नहीं । उक्त 
प्रकार से सभी पदार्थ स्व-रूप में निश्चित हैं। इन पदार्थों में दृढ़ प्रतीति रखना, 
श्रद्धान में अकम्प रहना सम्यग्दर्शन है । 
.' णमों प्ररहंताणं णमो सिद्धाणं णमों प्राइरियाणं। 
णमों उवज्ज्ञायाणं णमों लोए सध्वसाहूणं ।। 
चन्तारि मंगल, प्ररहंता मंगल, सिद्धा मंगल, साह मंगल, केबलीपण्णततों धम्मो मंगलं। चत्तारि लोगृत्तमों । 
भरहता लोगुत्तमो, सिद्धा लोगुत्तमों, साहू लोगृत्तमो, केवलि पषण्णसों धम्मो लोगुत्तमों । चत्तारि सरणं पवज्जामि | 
भरहंते सरणं पवज्जामि, सिद्धे सरणं पवज्जामि, साह सरण पवज्ञामि, केवलि पण्णसं धम्म॑ सरणं पवज्जामि। 
: सुप्रयुक्त: स्वयं साक्षात्‌ भम्यगवरबोधसंयमै:। 
तिभिरेबापवर्गशो चनाश्लेयं प्रयल्छात।।]।। 
3. यज्जीवादि पवार्थानां श्रद्धानं शद्धि दर्शनम्‌ | 
निसरगगेणाधिगत्यावा तद्भव्यस्थैय जायते ।। 2।। 


है 
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सात तस्व : विद्वानों ने जीव, अजीव, आख्रव, बंध, संवर, निजरा और मोक्ष को 
तत्व कहा है ।! यदि इनमें पुण्य-पाप भी जोड़ लिये जाएँ तो ये ही नो पदार्थ नाम 
पाते हूँ । विश्व" (तीनों लोकों ) में इनके अतिरक्त अन्य कुछ शेष नहीं है-इन्‍्हीं में 
विश्ववर्ती पदार्थों का समावेश हो जाता है । 


जीवतस्व : जीव का लक्षण उपयोग-ज्ञान-दर्शन है और ये दोनों अनन्तात्मक हैं । 
कहा भी है-उपयोगो लक्षणम्‌” स द्विविधोःषष्टचतुर्भेद: । -तत्वार्थ-सूत्र | उपयोग का 
विश्लेषण करते हुए कहा गया है कि- चेतन्यानुविधायी परिणाम: उपयोग: ।' -स्वार्थ. । 
जीव का चैतन्यानविधायी परिणाम उपयोग है । यह उपयोग जीव-जाति-मात्र में सदा 
काल पाया जाता है और जीव के अतिरिक्त अन्य किसी द्रव्य में नहीं पाया जाता । 
मुक्त जीव सदाकाल एकरूप-निज उत्पाद-ध्रौव्यरूप स्वभाव में हैं और संसारी जीव 
चतुगेति रूप बाह्य पर्यायों में श्रमण करते हुए स्व-पर दोनों विवक्षाओं से उत्पाद- 
व्यय-ध्रव्यरूप चेतन्य परिणामयकत हैं; अर्थात्‌ मृकत (शुद्ध) जीव दर्शन, ज्ञान, 
आनन्द, शक्तिपूर्ण, जन्म-मृत्यु आदि से होने वाले क्लेशों से रहित (सिद्ध) हैं। इन्हें 
परमात्मा भी कहते हैं ! और संसारी जीव गति के भेद से मनुष्य, देव, तिर्यंअड्च और 
नारक इन चार भेदों में विभकत हैं, जो कर्मों के अनसार जन्म-मरण को धारण करते 
हैं।* स्वूल रीति से हम सात तत्वों और नौ पदार्थों को षड्द्रव्यों में गर्भित कर सकते 
हैं और षड्द्रव्य जीव-अजीव के अन्तभू त कहलाते हैं । योगीश्वरों ने जीव, पुद्गल, 
धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाश ओर काल ये छह द्रव्य वतलायें हैं जीव 
के अतिरिक्त पाँच द्रव्य अचेतन हैं, पुदूगल को छोड़ पांच द्रव्य अमृतिक हैं, तथा सभी 
पदार्थ वस्तुतः उत्पाद-व्यय-ध्य व्य स्वभाव वाले हैं 


अजोव तस्थ : अजीव तत्त्व में पुद्गल रूप, रस, गंध और स्पश वाला है; रूपी 
है और अणु व स्कन्ध ऐसे दो भेदों वाला है |" धर्म द्रव्य जीव और पुदूगलों कों गमन 


. जीवाजीवास्रबाबन्ध: संवरों नि्जरा तथा। 
मोक्षश्चैतानि सप्तैव तस्‍्वान्यूचुमंनीषिण: ।। 3।। 

2. 'सिद्धस्त्वकस्वभाव: स्यथाददरबोधानंदशक्तिमान्‌ । 
मृत्यत्पादादिजन्मोत्शकलेशपचयण्च्युत: ॥4।। 

3. चतुर्धागति भेदेन भिद्न्ते प्ररशिन: परम्‌। 
मनुष्यामरत्तियंयो मारकाश्य सथायथम्‌ ।।5।। 

4. 'धर्माइ्धमेनभःकाला: पुदगलः सहयोगिभि: | 
परव्याणि धट्‌ प्रणीतानि जीवपूर्वाष्यनुक्रमात्‌ ।। 6।। 

5. झचिदरूपा बिनाजीवममर्ता पुदंगल बिता। 
पदार्धा वस्तु: सर्वे स्थित्युत्पत्तिध्ययात्मका: || 7।। 

6. 'अणुस्कन्धविभेदेन भिन्‍ना: स्यु: पुदगला हद्विधा। 
मूत विर्ण रसस्पशंगृणोपेताश्य रूपिण: ॥8। 
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में तथा अधमं द्रव्य जीव और पुद्गल की स्थिति में सहकारी हैं और लोक-मात्र में 
व्यापक हैं ! आकाश द्रव्य समस्त द्रव्यजाति मात्र को स्थान देता है और लोक-अलोक 
सत्र व्याप्त है तथा स्वप्रतिष्ठित है। काल द्रव्य पदार्थों के पर्याय-परिणमन में 
कारणभूत है । 


आख़ब तन््य : मन-वचन-काय की क्रिया योग कहलाती है और तत्त्वज्ञानियों ने 
उसी क्रिया को आख्रव कहा है। कायवाडमन: कमेयोग:' स आल्लनव:।* -तत्त्वार्थसृत्र । 
इस आख़व के द्रव्यात्रव, भावास्रव ये दो प्रकार हैं। दोनों प्रकार के आख््रवों की निवत्ति 
के लिए गृप्ति का विधान किया गया है -सम्यग्योगनिग्रहों गृप्ति: | -तत्त्वार्थसूत्र ९।४ 


बन्ध तत्त्व : योगों क॑ होते हुए जीव यदि कषाय-युक्त होता है तो वह सब ओर 
से कर्म के होने से योग्य पुद्ूगल (कार्माण) वर्गंणाओं को ग्रहण करता है और उनके बन्ध 
को करता है । इसी को जिनेन्द्रदेव ने बन्ध कहा है ।' बन्ध के प्रकृतिवन्ध , स्थितिबन्ध, 
अनुभागवन्ध, और प्रदेशबन्ध ये चार भेद हैं । --प्रकृतिस्थित्यनुभागप्रदेशास्तद्विधय : ।| 
>तत्त्वाथंसृत्र । ८।२ 


संबर तस्व : अनादिकाल से कर्म-बन्धन में जकड़े हुए संसारी जीव में पूवव॑कर्म- 
प्रकृतियों-राग-देषादिक को निमित्त बनाकर जो कमे-पुण्य-पाप (शुभ-अशुभ) रूप 
में आते हूँ उनका रुकना अर्थात्‌ सम्पूर्ण आस्रव का रुक जाना संवर है। यह द्रव्य और 
भाव के भेद से दो प्रकार का है ।* संवर किये बिना निजरा निष्फल है, अर्थात्‌ 
मोक्ष नहीं हैं, अतः मुम॒ुक्ष को संवर पर लक्ष्य देना चाहिये । 


निजरा तस्व : संवरपूत्रंक पूव॑संचित कर्मों का तप-धर्म आदि द्वारा जीणे करना 
निजरा है । निर्ज रा सविपाक और अविपाक दो प्रकार की है। सविपाक में कर्मफल देने 
के बाद झड़ते हैं और अविपाक में बिना फल दिये श्वष्ट जाते हैं। जिस निर्जरा से जीव 
के जन्म-मरण रूपी संसार के कारणभूत कर्म झड़ जाते हैं, मुनिजनों ने उस निज्जेरा 
को कार्यकारी (वास्तविक हितकारी) 'निर्जरा' कहा है ।" 


. 'स लोकगगनव्यापी धर्म: स्यादगति लक्षण:। 
ताथन्मात्रोध्प्यधर्मोध्यं स्थितिलक्ष्य :प्रकीतित :॥।9।। 

2. प्रवकाशप्रदं्योम सर्वंगं स्वप्रतिष्ठितम । 
परिवर्ताय भावानां कालद्रब्यं तु बणितम ।0।। 

3. मनस्तनुबथ: कर्म योग इहत्यभिधीयते । 
स एवाखव ह त्युक्तस्तत्वशान विशारदै: ।। ] !। 

4. यज्जीव: सकधायत्वात्‌ कर्ंणोयोग़्यपुदगलान | 
झादत्तं सर्वतोयोगात स बन्ध: कथितों जिने:।।2॥। 

5. सर्वाश्नव निरोधों यः संवर: स॒ प्रकीतित:। 
ट्रव्यभावविभंदेन स द्विधा भिद्चते पुन: ।।  3।। 

6. यया कर्माणि शीय॑न्ते बीजभूतांनि जन्मन:। 
प्रणीता यमित्रि: सेयं निर्जरा जीर्ण-बन्धनै: || ! 4।। 


श्र 


मोक्ष तत्व: योगी मनियों ने मोक्ष को जन्म-सन्तति से उलटा निष्कलंक , 
निरावाघ, सानन्द और स्व-स्वभाव से उत्पन्न होने वाला कहा है ।! तीर्थंकर की दिव्य 
देशना का चरम लक्ष्य भी भव-ध्याधि से छटकारा दिलाना है। मोक्ष के प्रसंग में 
मत-मतान्तर मूल मार्ग से भटक गये हैं, उन सब का निराकरण करने के लिए आचाये ने 
स्पष्टरूप से कहा है कि सिद्ध-दशा मोक्ष का और मोक्ष-दशा सिद्धत्व का प्रतिनिधित्व 
करते हँ-दोनों में अभेद-अभिन्नता है, अत: भव्यजीव का प्रयत्न मोक्ष-प्राप्ति में होना 
चाहिये। उक्त प्रकार सप्त तत्त्वों का श्रद्धान शंकादि २५ दोषों से रहित और अष्ट- 
गुण सहित करना ही सम्यग्दर्शन है। उक्त सम्यग्द्शंन ही सम्यग्ज्ञान में कारणभूत है, 
अतः सम्यग्दर्शन को मोक्ष का मूल बताया गया है। इसके बिना ज्ञान और चारित्र 
मोक्ष के मार्ग नहीं बन सकते । 


सम्यरज्ञान : सम्यग्ज्ञान मोक्ष-मार्ग में द्वितीय रत्न है। केवली (अरहंत) अवस्था 
का ज्ञान अर्थात्‌ केंवलज्ञान पूर्णत: सम्यग्ज्ञान है। इसके पहले के ज्ञान यदि सम्यग्दशंन- 
युक्त हैं, तो वे भी अपनी-अपनी मर्यादा में सम्यक्‌ हैं। संशय, विपयंय और अनध्य- 
वसाय-सहित ज्ञान मिथ्याज्ञान कहलाते हूँ । मिथ्याज्ञान भव-म्रमण के कारण हैं। जिसमें 
त्रिकाल-गोचर अनन्त पदार्थ अपनी गृण-पर्यायों सहित अतिशयता के साथ प्रति- 
भासित होते हैं, उस ज्ञान को ज्ञानियों ने (पूर्ण) सम्यश्श्ञान कहा है|? सम्यग्दशेन 
सहित ज्ञान मति, श्रुत, अवधि, मन:पर्यय और फेवलज्ञान पे भेद से पाँच प्रकार का हैं ।* 
जिन ज्ञानों में सम्पग्दशंन नहीं होता, वे ज्ञान कुज्ञान या मिथ्याज्ञान कहे जाते हैं । 
मिथ्याज्ञान कुमति, कुश्रत और कुअवधि के भेद से तीन प्रकार के हैं। भव्य जीवों 
को चाहिये कि वे सम्यग्ज्ञान का आश्रय लें और मिथ्याज्ञान का परिहार करें। 


सम्यकचारित्र : सम्यग्दशेन एवं सम्यग्शान का आत्ममात्र से एकीभतत्व है, 
पर सम्पक्चारित्र आत्मा के अतिरिक्त बाह्याचार से भी सम्बन्धित है। अत: आचार्यों 
ने इसे दो विभागों में विभकत किया है-एक अन्तरंग और दूसरा बाह्य । जैसे अहिसा, 
सत्य आदि रूप परिणाम अन्तर के भाव है और तदरूप मानसिक, वाचिक और 
कायिक क्रिया उसके बाह्य फलित परिणाम हैं; अतः चारित्र में जीव को द्विधा 
यत्नाचार करना पड़ता है। जेन वाहुमय में यद्यपि सम्यग्दर्शन को प्रधानता दी गई है 
तथापि बल चारित्र पर दिया गया है। जहाँ सम्यग्द्शन की उपलब्धि स्वाधीनता से परे 
है, वहाँ चारित्र यत्न-साध्य है। आचार्यों ने चारित्र का लक्षण इस प्रकार किया है-- 
. “निष्कलंक॑ निरावाधं सानंद स्थव॒-स्वभावजं | 


बदन्ति योगिनों मोक्ष विपक्ष जन्मसस्तते:।।]5।। 
2. 'त्रिकालगोचरान्नगणपर्यायसंयता: । 

यत्षभावास्फुरन्युब्वैस्तज्ञञानं शानिनां मतव्‌ ।।  6।। 
3. मतिश्रुतावधिज्ञानं मन पयंयकेजसम्‌ । 

तदित्यं साल्यवैज्न॑दै: पंचध्ेति प्रकल्पितम्‌ ।।]7।। 
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जो विशुद्धि का उत्कृष्ट धाम है और योगियों का जीवन है, सर्व प्रकार की पाप-प्रवृत्तियों 
से दूर रहने का लक्षण है, वह सम्यकचारित्र हैः 


सम्यर्दृष्टि जीवों के सम्यग्दशेन की उत्पत्ति में चाहें जो और जेंसे निमित्त 
रहे हों, पर सम्यग्द्शन की दशा सभी स्थानों पर सम रूप है। यह बात सम्यक्चारित्र 
के विषय में नहीं है। सम्यक्चारित्र आंशिक और विशेष, विशेषतर, विशेषतम व 
पूर्ण सभी प्रकार का हो सकता है। इसीलिए वाह्मचा रित्र में श्रावकाचार, साध्वाचार 
ऐसे दो प्रमख भेद करने पड़े हैं । इन आचारों में भी श्रावक की प्रतिमाएँ व पुलाक 
आदि के भेद (मुनियों में) कर दिये गये हैं । श्रावक एक देश पाप-निवत्ति करता है, 
तो म॒नि का त्याग स्वदेश (पूर्ण रीति से) होता है। वास्तव में चारित्र का उद्देश्य संवर 
है, पर व्यवहार में शुभ आसत्रव में भी इसका उपयोग आगमोक्त है। इसीलिए श्रावक 
का जितना चारित्र है, वह अधिकांशत: पुण्याल्व का कारण है और मुनियों का चारित्र 
शुभास्रव ओर संवर दोनों का हेतु है। तप-रूप चारित्र निर्जरा का भी कारण है। 


हिसा, झठ, चोरी, कुशील और परिग्रह इन पाँच पापों से एकदेश विरत होना 
अणुब्रत है और स्वदेश विरत होना महाद्त । नीचे दिये गये ब्रतों के लक्षणों का 
यथायोग्य-श्रावक व मनियों को दृष्टि से-शञान कर लेना चाहिये । 


पाँच ब्रत--हिसा, झूठ, चोरी, कुशील और परिग्रह यें पाँच पाप हैं । इनसे 
विरत होने को दयाल आचार्यों ने ब्रत (एकदेश-त्याग अणुब्रत, सर्वदेश-त्याग महाव्रत ) 
कहा है ।* 


अहिसा : जिसमें मन-वचन-काय से त्रस ओर स्थावर जोबों का घात स्वप्न 
मे भी नहों, उसे अहिसा महान्नत नामक प्रथम महाव्रत कहा है।' (हिसा के 
एकदंश त्याग को अहिंसा अणकब्रत कहते हैं। ) 


सत्य : करुणा से भरे आकुलता-रहित ग्राम्यादि असभ्यता-संबंधी दोषों से 
रहित, गौरव-सहित और अविरुद्ध-याथातथ्य जैसे-कं-त॑से वचन सत्य कहलाते हे । ऐसे 
ही वचन को श्ञास्त्रों में प्रशंसा की गई है ।* 


]. यदविशुद्ध: परं॑ धाम यद्योगिजनजीवितम्‌ 
तदवृत्त सर्वसावहद्य पर्युदासंक लक्षणम्‌ ।8॥। 
2. हिसायामनृतेस्तेवे मैथने श्॒ परिपय्रहे 
विरतिब्नंतमित्युक्स सर्वसत्वानुकम्पक: ।। ] 9।। 
3. वाकचित्तनुभियंत्र न स्वप्ने5पि प्रवतते । 
प्रस्थिरांगिनां चातस्तदाथ ब्रतनीरिषम ।।20।। 
4. सूनत॑ करणाक्रान्तविरद्धमनाकुलम । 
प्रग्नाम्यं गौरवाश्लिष्टं वच:शास्त्रे प्रशस्यते ।।2]।। 
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अचौर्य : जो पुरुष बुद्धिमान है और संसार-समद्र से पार जाने की इच्छा रखता 
है, वह मन-वचन-काय से नि:शंकित होकर बिना दी हुई वस्तु को ग्रहण नहीं करता- 
अचौयंव्रत पालन करता है ।! 


ब्रहमचय : जिसका आलम्बन करके योगिजन परम आत्मतत्त्व को प्राप्त 
करते हैं, और जिसको धीर-वीर पुरुष ही धारण कर सकते हैं, वह ब्रह्मचयं ब्रत है। 
(पर-स्त्री व पर-पुरुष के प्रति नियम खण्डित न करना भी ब्रह्मचयं व्रत है। * 


अपरिग्रह (परिग्रह-परिमाण ) : बाह्य चेतन-अचेतन रूप दो प्रकार क॑ परि- 
ग्रह हैँ और अंतरंग में पर-पदार्थों में (चेतना द्वारा) निजबुद्धि होना परिग्रह है। 
साधजन पूर्ण परिग्रह के त्यागी होते हैं और गृहस्थ-जन परिग्रह-भोगोपभोग की वस्तुओं 
का परिमाण करते हैं । इस परिग्रह को मन-वचन -काय से त्याग रखना अपरिग्रह 
ब्रत है । * 


मनियों के पाँच महाब्रत और गृहस्थ श्रावकों के पाँच अणब्त होते हैं । गृहस्थों 
के लिए तीन गुणब्रत और चार शिक्षात्रत और भी होते हैं । इस प्रकार गृहस्थों के 
कुल बारह ब्रत होते हूँ । इससे पूर्व गृहस्थ को निचली दशा में ही मद्य-माँस-मधु का 
त्याग भी पाँच अणुव्रतों के साथ जरूरी होता है । ये अप्ट मूलगूण कहलाते हैं। सरब्वे- 
साधारण को जुआ, माँस, मदिरा, वेश्या, शिकार, चोरी और पर-स्त्री का पूर्ण रीति से 
त्याग करना चाहिये । साधुजन गुप्ति, समिति, ध्म, अनुप्रेक्षा और परीषह-जय में साव- 
धान रहते हे, चारित्र में पूर्ण सावधानी रखते हैं । इससे आखत्रव का निरोघ होता है। 
'आखस्रव निरोध: संवर: 'स गुप्तिसमितिधर्मानप्रेक्षापरीषहजयचारिश्रे: ।' 
(तत्त्वार्थ , ९।१-२) । मुनिजन तप भी करते हूँ, उससे नि्जेरा भी होती है। तपसा 
निजेरा च । -तत्त्वा्थं. ९।३ । जो क्रियाएँ मनियों के संबंध में ऊपर कही गई हैं, 
उनका अभ्यास गृहस्थ भी कर सकते हैं। जानकारी के लिए उनका संक्षिप्त स्वरूप 
कहा जाता है-- 


गुप्ति : मन-वचन-काय से उत्पन्न पापयक्त प्रवृत्तियों का प्रतिषेध करनेवाले 
प्रवतेन (मन-वचन-काय की क्रियाओं ) को रोकना गृप्ति है--सम्यग्योगनिग्रहोगुप्ति: । 
-तत्त्वार्थ. मनगृष्ति, ववनगृप्ति और कायगप्ति ये तीन गप्तियाँ हैं । ९ 


. 'यः समीप्सति जन्माब्धे: पारमाक्रमितुं सुधी:। 
स लिशुद्धयाति नि:शंको नादत्ते कुरते मतिम्‌।।22।। 
2. 'विन्दन्ति परमं ब्रह्म यत्समालम्ब्य योगिन: । 
तदबत॑ ब्रह्मचंय॑ स्याड्धीर घौरेष गोचरम्‌।।23।। 
3. बाह्यान्तरभूत भेदेग द्विधा ते स्यू: परिग्रहा: | 
चिदचिट्रपिणों बाह्या धंतरंगास्तु चेतना:।।24।। 
4. वाषकायचित्तजानेक साथशप्रतिषेधकं। 
लियोगरोधन वा स्थाचरदगुप्तिद्वयं मतम्‌।। 25।। 
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समिति : संयमी ज्ञानियों ने ईया, भाषा, एबषणा, आदान-निक्षेपण और उत्सगं 
ये पाँच समितियाँ कही हैं । समितियों से यत्नाचार को बल मिलता है और हिसा का 
परिहार होकर आत्मशुद्धि का मार्ग प्रशस्त होता है । 


दद्यधर्म : जिनेन्द्र देव ने धर्म दश प्रकार का कहा है । धमं के अंश-मात्र सेवन से 
भी ब्रती (क्रमश: बढ़ते-बढ़ते ) मोक्ष को प्राप्त करने में समर्थ होता है |? ये घर्मं दश 
विध हैं : क्षमामादंवाजवशौचसत्यसंयमतपस्त्यागाकिचन्यब्रह्मचर्याणिधर्मा: ।-तत्त्वार्थ । 


क्रोध, मान, माया, लोभ आत्मा क॑ शत्रु हें। जब तक इनका सदभाव है आत्मा 
की शुद्ध अवस्था प्रकाश में नहीं आती, अत: भव्य जीवों को इनका भी परिहार करना 
चाहिए । ये कषाय कहे जाते हूँ क्योंकि ये आत्मा को कसते हैं यानी दुःख देते हें । 


क्रोध: क्रोध रूपी अग्नि जीवों क॑ यम-नियम और इन्द्रिय-शमन भाव रूपी 
बगीचे को प्रज्वलित होकर भस्म कर देती है । * 


मान : मानसे म्रष्ट हुए पुरुष नीच गति के कारणभूत खोटे कर्मों का संचय 
करते हैं और नीच गति को बांध लेते हैँ । कुल, जाति, प्रभुत्व, ज्ञान, बल, ऋद्धि, तप 
और शरीर संबंधी आठ मद हँ--इनसे वचना चाहिये । * 


माया: मायाचार (छल-कपट ) मोक्ष के मार्ग में रुकावट है, नरकरूपी गृह 
का प्रवेश-द्वार है, शीलरूपी शालवृक्ष के बन को (जलाने के लिए) अग्नि है, ऐसा 
जानना चाहिये ॥ 


लोभ : पापी नीच प्राणी लोभ से वांछित फलों की प्राप्ति तो कर ही नहीं 
पाता अपितु उसके जीने के प्रयास भी मृत्युगोचर हो जाते हैं, अर्थात्‌ लोभ से उसकी 
मृत्य तक हो जाती है । ५ 


. 'ईयमिापपणादाननिक्षेपोत्स्गं संजका:। 
सदिभ: समितय: पंच निदिप्टा: संयतात्मभि:।। 26।। 
2. दशलक्ष्मयुत: सोध्यं जिनधंर्म: प्रकीतित:। 
यस्यांशर्माप संसेव्यं विन्दन्ति समिन: शिवम।।27।। 
3. संत्संयममद्रारामं यमप्रशमजीवितम । 
देहिनां निर्दहत्येवः क्रोधवन्हि: समुत्यित:॥28॥। 
4. 'कुलजातीश्वरत्वादि मदविध्वस्तब॒द्धिमि: । 
सथ: संचीयते कर्म नीचैगंति निबन्धनम।।29॥। 
5. प्रगंलेवापवर्गस्य पदवीश्व भ्रवेश्मन: । 
शीलशालवने वन्हिर्मा येयमवर्गम्यताम्‌ ।। 30। 
6. 'नयन्ति विफल जन्म प्रयासंम्‌ त्युगोचरै: । 
वराका प्राणिनोजजञ्॑ लोभादप्राप्तवांछिता:।। 3॥। 
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इन्द्रियविजय : जिन मृढ़ पुरुषों ने इन्द्रियों को वश में नहीं किया और चित्त को 
नहीं जीता, वे मढ़ स्वयं ही दोनों लोकों में ठगे गये, वे पथ-प्रष्ट हैं । 


बहिरात्मा: जिस जीव के शरीर आदि पर-पदार्थों में म्रम से आत्म-बुद्धि हो 
जाती है, अर्थात्‌ जो वाह्मय-अन्य पदार्थों को अपना, या अपने रूप मानता है और 
आत्म-स्वरूप को उनसे भिन्न नहीं करता वह जीव बहिरात्मा होता है।* ऐसे जीव 
को मृक्ति नहीं मिलती । 


अन्तरात्त्मा : जिसके आत्मा में ही आत्मा का निश्चय होता है और जो बाह्य 
भावों का त्याग कर देते हैं वह अन्तरात्मा है। अन्तरात्मा जीव 'म्लमरूपी अंधेरे को 
दूर करने को सूर्य के समान हैं ।* 


परमात्मा : कर्म के लेप से रहित, शरीर-रहित, शुद्ध, सिद्धस्वरूप, अविनाशी, 
सुवरूप, निविकल्प परमात्मा का स्वरूप है सिद्ध (मृत) जीव निकल 
परमात्मा और अरहंत सकल परमात्मा कहलाते हैं । 


उक्त तीनों प्रकार की आत्म-दृष्टियों में परमात्म-दृष्टि उत्तम, अन्तरात्म 
दृष्टि मध्यम और बहिरात्म दृष्टि अथम है। अतः: मुम॒क्षु जीवों को अन्तरात्मा 
होकर परमात्मा बनने का उद्यम करना चाहिये । कहा भी है-- 


बहिरातमता हेय जान, तजि, अन्तर आतम हजे। 


परमातम को ध्याय निरंतर, जो निज आतम पूजे ॥। 
“-दौलतराम । 


परमात्मपद स्व में ही है और वह स्वावलम्बन से ही प्राप्त हो सकता है, 
निखर सकता है । पर-द्रव्य के आश्रय में होना अथवा पर' को स्व में आश्रय देना, 
दीघ संसार का कारण है । ऐसा विचार कर मोक्षाथियों को समस्त पर-द्रव्यों और 
उनकी पर्याय कल्पनाओं से रहित होकर अपनी आत्मा का निश्चय करना चाहिये । 
यथा--- 


. 'इन्द्रियाणि न गुप्तानि नशभ्यस्तश्वित्तनिजेय: । 
स्वमेबवंजितंमढैलोंकद्यपथ च्युतै :।। 3 2॥। 
2. 'प्ात्मबूद्धि: शरीरादो यस्यस्यादात्मविश्वमात्‌ 
बहिरात्मा स विजेयों मोहनिद्रास्तचेतन: ।॥॥3 
3. 'बहिभविानतिक्रम्य यस्‍्यात्मन्यात्मनिश्यय:। 
सो$ तरात्मा मतस्तज्जैबिश्रमध्वान्तभास्करे:।।34!। 
4. निलेपो निष्कल: शुद्धो निष्पन्नोश्यन्तनिवृत्त:। 
निविकल्पक्चशडारमा परमात्मेति बलणित)।35॥ 
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है प्राणी, तू काम-भोगों से विराम ले। शरीर में आसक्ति छोड । समताभाव 
को धारण कर समताभाव केवलज्ञान-लक्ष्मी का स्थान है।' हें जीव त द्वादश 
अनुप्रेक्षाओं का चिन्तवन कर, जिससे तुझे वास्तविकता का बोध हो । 


अनित्य भावना : पुत्र-स्त्री-धन और वन्धु चले जाते हैं और जो हैं वे भी चले 
जाएँगे । शरीर आदि भी चले जाने वाले हूँ, फिर तू इनके लिए वुथा खेद क्यों करता 
है ?” जीवों की आयू अंजुली क॑ जल के समान क्षण-क्षण क्षीण हो रही है और 
योवन कमलिनी के पत्ते पर पड़ी बूंद के समान तत्काल ढलक जाता है। * 


अश्व रण भावना : जब यह काल जीवों के विरुद्ध होता है; तब हाथी, धोड़े 
रथ, सेना, औषधि और मंत्र सब व्यर्थ हो जाते हैं ।' मृत्य से बचाने वाला-शरण 
देनेवाला कोई दूसरा नहीं है । 


संसार भावना : चार गति रूप महान्‌ भंवरवाले तथा दुःख रूप वडवानल से 
प्रजजलित इस संसार-समुद्र में जगत्‌ के दीन-अनाथ प्राणी निरंतर म्रमण करते 
रहते हूं ।" संसरणं संसार: ।' -तत्त्वार्थ. । 


एकत्व भावना : यह जीव मित्र-स्त्री, पुत्र आदि के लिए नाना कर्म करता है 
लेकिन उसका फल अकेला ही भोगता है और नरकादि में अकेला ही जाता है ।* 


अन्यत्व भावना : इस जगत्‌ में जो जड़-चेतन पदार्थ हूँ और प्राणी से संबंध 
रूप दिखते हूँ, वे सव सर्वत्र अपने (आत्मा के) स्वरूप -से विलक्षण हैँ |? 


अशुति भावना : यह शरीर रुधिर-माँस से व्याप्त है। हाड़ों का पंजर है। 

नसों से बँघा हुआ दुर्गन्ध-युवत है। तू इस शरीर की प्रशंसा कंस और क्यों कर रहा 
है ?* 
). 'विरज्यकाम भोगेषु विमच्य वरुरि स्पृहाम । 

समत्यं भज॒सर्वज्ष आानलक्ष्मी कुलासर्पदम्‌ ॥|36॥। 
2. पग्रवश्यं यान्ति यास्यंति पृत्रस्त्रीधनबांधवा:। 

शरोराणि तदेतेषां कृंते कि खिब्चते वथा।37॥॥ 
3. 'गलत्यवायरव्यग्रं हस्तन्यस्तांब॒वत्क्षणें । 

नलिनीदल संक्रान्तं प्रालेयामव यौवनम्‌ ॥। 38॥। 
4. गजाण्वरथमैन्यानि मंत्रौषषधबलानि च। 

व्यर्थीभवन्ति सर्वाणि विपक्षे देहिनां यमे ॥|39॥। 
5. 'चतुर्गतिमहावर्ते दुःखबाड़वदीपिते। 
फ्रमंति भविनोंडजस्खं बराका जन्मसागरे।।40॥। 
“मित्रपुतकलत्ञादिकृते कर्मकरोत्ययम्‌ । 
यत्तस्यफलमेकाकी भक्तेश्व ध्रादिष स्वयम्‌ ॥।4]॥।। 
7. ये ये संबंधमायाता: पदाथश्वितनेतरा: | 

ते ते स्वेईषि सर्वत्र स्व-स्वरूपाह्िलक्षणा:।।42।। 
8.  असुरभांसवसाकोर्ण क्षण कीकसपंजरं। 

शिरानढ च॒ दुर्गन्‍्धं बद शरीर प्रेशस्यते ॥ 4 3॥। 


6. 
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आख़व भावना : जैसे समद्र के मध्य स्थित जहाज में छिद्रों द्दरा जल आता है 
पं योगों द्वारा इस जीव के शभ-अशभ कर्मों का आख्रव होता है ।॥ 


संवर भावना: जिस समय विचार-समृह को छोड़कर मन अपने आत्मस्वरूप 
में निश्चल हो जाता है, उसी काल मुनि के परम संवर होता है ।” 


निजरा भावना : संयमी म॒नि वेराग्य-पदवी को प्राप्त होकर जैसे-जैसे तप 
करते हैँ, वेसे-वेसे वे दुजंय कर्मों का क्षय करते हैं ॥ 

धर्म भावना : जिसके द्वारा जगत्‌ पवित्र किया जाता है और जगत्‌ का उद्धार 
होता है, जो दया से आदर है, उस घरमंरूपी कल्पवृक्ष को मेरा नमस्कार हो ॥५ 


लोक भावना : लोक स्वयं-सिद्ध अनादि है, यह अनश्वर है। किसी का 
बनाया हुआ भी नहीं है । इसमें जीवादि पदार्थ भी निरन्तर अनादि-अनिधन हैं 


बोधिदुर्लेल भावना : ज्ञानरूपी-रत्न पुरुष को पुनः-पुनः प्राप्त होना उसी 
प्रकार से कठिन है, जिस प्रकार समुद्र में हाथ से गिरा हुआ महामल्य रत्न प्राप्त 
होना कठिन है ॥ 


आत्म-शवित की अपेक्षा सब जीव समान हैं, अत: आत्मन: प्रतिकलानि परेषां 
न समाचरंत्‌ । का सिद्धान्त अपनाना चाहिये । कर्माधीन होने के कारण जीवों में जो 
क्लेश और कषायादि दष्टिगोचर होते हैं, वे वेभाविक परिणतियाँ हैं। वैभाविकता 
मिटने पर सभी स्वभाव में आ सकते हैँ और परमात्मपद-मोक्ष तक पा सकते हैं । 
जीबों का कतंव्य है कि वे संसार के प्राणि-मात्र के प्रति मैत्री, प्रमोद, कारुण्य और 
माध्यस्थ्य भाव का आश्रय करें। सामायिक पाठ में भी इन्हीं. भावनाओं पर बल 
दिया गया है। सत्त्वेषु मंत्री गुणिषु प्रमोदं ! ---' मैत्रीभाव जगत्‌ में मेरा सब जीवों से 
नित्य रहें । ? 


. 'वार्घेरन्त: समादत्ते यानपात्ं॑यथाजलम । 
छिद्रैजोवस्तथाकर्मयोगरन्प्रे!. शुभाशुधै: ।। 44 
2. विहायवल्पनाजालं स्वरूपे निश्चल मन:। 
यद ।धत्ते तदेव स्यान्मुनै: परम संवर:॥।45।। 
93. “निर्वेद पदवीं प्राप्य तपस्याति यथा यथा। 
यमी क्षपति कर्माणि दुर्जयानि तथा तथा ॥।46॥। 
4.  पवित्रीक्रिति येन येनैबोध्द्रिप्रयते जगत्‌। 
नमस्तरम दयाद्थय घमंकल्पांन्रिपाय वै ॥।47॥॥ 
5.  झनादिनिधनों लोको रवयंसिद्धोपप्यनश्वर:। 
प्रनीश्वरोषपि जीवादि पदार्थ: संभूतो भूशम ॥।48।। 
6. दुष्प्राप्य॑ पुनः पूंसां बोधिरत्न॑ भवाणंवे । 
हस्तादुअष्ट यथारत्नं॑ महामल्यं महाणंवे ॥49॥। 
. मेरी भावना: जगलकिशोर मद्त्यार। 


बज 
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मेत्रो-भावना : सूक्ष्म-बादर, त्रस-स्थावर जीव जिन सुख-दुःखादि अवस्थाओं 
में हैं और नाना प्रकार की ऊँच-नीच योनियों में हैं, उनमें महत्त्वपूणं समीचीन भावनी 
रखना मंत्री-भावना' है ।! 

प्रमोद-भावना : तप-श्रुत, यम-नियम से युक्त ज्ञानचाक्षुष; इन्द्रिय, मन और 
कषायविजयी, तत्त्वाभ्यास-पटु और चारित्र से पूरित आत्माओं (पुरुषों) को देख कर 
हषित होना प्रमोद-भावना' है । * 

कारुण्य-भावना : जो जीव दीनता से, शोक-भय-रोगादिक की पीड़ा से पीड़ित 
हों तथा वध-बंधन-सहित हों, अथवा जीवन की वांछा रखते हों, रक्षा की याचना , 
करते हों । क्षधा-तृषा, खेद, शीत, उष्ण से पीड़ित हों, निर्दयी जीवों द्वारा पीड़ित हों, 
मरण के भय को प्राप्त हों ऐसे जीवों को देखने-सुनने से उनके दुःख दूर करने के 
उपाय की ब॒द्धि, चिन्तवन 'करुणा-भावना' है ।* 


सध्यस्थ भावना : क्रोधी, निर्दयी, ऋरकर्मी, मधु-मांस-मद्यसेवी , व्यभिचारी, 
अत्यन्त पापी, देव, शास्त्र, गृह के निन्‍्दक, आत्मप्रशंसक और नास्तिकों में उपक्षाभाव 


अर्थात्‌ उदासीनता रखना मध्यस्थ भावना' है । ५ 


भव्य जीवों को चाहिये कि यदि श्रावक श्रेणी में है तो नित्यप्रति अपने दैनिक 
पट्कर्मों का ध्यान रखें और यथायोग्य रीति से उन्हें पूरा करें, यथा-देवपूजा गुरू- 
पास्ति: स्वाध्याय: संयमस्तप: । दान चैव गृहस्थानां षट्‌ कर्माणि दिने-दिने ॥।' आत्मस्थ 
होने के लिए जिनदेव ने ध्यान का विधान किया है, सो ध्यान चार प्रकार हैं-उनमें 


क्षुद्रंतर विकल्पेष्‌ चरस्थिरशरीरिषु। 
मुखदु:वरा्यवस्थामु संसृुतेष्‌_ यथायथम्‌ ॥50॥॥] 
नानायोनिगतेप्वेपु समत्वेनाविराधिका। 
साध्वीमहत्वमापन्नामतिमेंत्रीति पठयते ।। 5 ]॥। 

तप: श्रुतयमोशुक्तचेतसां. ज्ञानचक्षुषाम । 
विजिताक्षकधायाणां स्वतत्त्वाध्यास शालिनाम।॥।52॥। 
जगत्तयचमत्कारिचरणाधिष्टितात्मताम्‌ । 

तदगृणंषु प्रमोदों यः संदर्भि: सामदिता मता।।53॥। 
दैन्यशोकमम्‌त्वासे. रोगपीडादितात्मसू । 
बधबन्धनस्द्धप याचमानंपष जीवितम ॥54॥ 
क्षुतुट्श्माभिभतेष॒ शीताध्ैव्यंधतेष च। 
प्रविरुद्धेधष. निस्त्िज्नै्यात्यमानेष निर्दमम ।। 55।। 
मरणासंष जीवेष यत्न तीकार वांछया। 
प्रनग्नहरमत: सेयं करणेति प्रकीत्तिता ।।56॥। 
: क्रोधविद्धेष्‌॒ सस्वेषु. निस्त्िंशक्रकर्मसु । 

॥ 57। 

देवागमयतिर्नतिनिन्दकेप्वात्मशंसिष । 

नाम्तिकेषू थे भाध्यस्थयं यत्सोपेक्ां श्रकीतिता ॥58॥ 


१०२ 


घमध्यान उत्तम और श्कक्‍ल-परमशुक्‍्ल उत्तमोत्तम है। उत्तमोत्तम ध्यान मोक्ष का कारण 
है और यह अन्तम हते काल मात्र होता है । धर्म-ध्यान प्रतिक्षण किया जा सकता है । 
इन ध्यानों को परमेष्ठी मंत्रों के माध्यम से भी किया जा सकता है ; पर इनमे स्थान 
तथा द्रव्य-क्षेत्र काल-भाव की परिमाज॑ना कर लेना चाहिये। ध्यान के लिए ऐसा 
स्थान उत्तम होता है, जहाँ रागादि दोष निरन्तर कम होते रहें; क्योंकि ध्यान में 
स्थान की भी विशेषता होती है”! । जिस-जिस आसन से सुखरूप बेठकर (स्थिर 
होकर ) अपना मन निशचल रह सके, उसी को ग्रहण करना चाहिये ।” 


तीर्थंकर महावीर की देशना में तो कंवलज्ञान की झलक रही उसका वर्णन 
तो श्रुतकेवली भी पूर्ण न कर सके । कुल मिलाकर देशना का तात्पयं (कर्तव्य के प्रति) 
इतना ही था कि जिस भाँति भी रागादिक की मन्दता हो, आत्मा स्वाश्रित हो, किसी 
को बाघा न पहुंचे इस प्रकार उद्योग करते रहना चाहिये । उद्यम से जीव, यदि वह भव्य 
है तो, कभी-न-कभी म्‌क्ति को अवश्य प्राप्त करेगा; कहा भी है-- 


है आत्मन, तू आत्मप्रयोजन का आश्रय कर, मोहरूपी वन को छोड़ । वैराग्य 

का चिन्तवन कर। निदचय ही शरीर और आत्मा के भेद को विचार । धर्मंध्यान- 
रूपी अमृत-समुद्र के मध्य स्नान करके (क्रमश: ) मुक्ति-सुख को देख ।* 

गौतम गणघर ने इसी प्रकार की और भी बहुत-सी विवेचनाओं को किया, 


उन सबका गंथना श्रुतकेवली के वश की ही बात है । हाँ, इतना अवश्य है कि हम तो 
उसके प्रति सदभावना ही रख सकते हैँ । श्री शुभचन्द्राचायं के शब्दों में-- 


सर्वज्ञ वीतराग प्रभु का शासन प्रशान्त, अतिगम्भीर संपूर्ण ज्ञान का भण्डार 
और भव्यजीवों को मात्र आधार है। यह सर्वेज्ञदेव का शासन सदा-सदा अमर 
रहे, जयवन्त हो ।+ 


दिव्य देशना के बाद तीर्थंकर वर्धभान महावीर ध्यानस्थ हो गये और अधाति- 
कर्मों के क्षषण की ओर बढ़े । उनका ध्यान परमशकक्‍ल ध्यान था, जिसके कारण वे 
). यज्ञ रागादयों दोषा भ्रजस्रं यान्ति लाचवम | 
ततलैव बसति: साध्वी ध्यानकाले विशेषत:।॥59॥। 
2. 'येन येन सुखासीना विदष्युनिश्यल॑ मनः। 
ततदेव विधेयं स्पान्मुनिर्भिबन्धुरासनम्‌ ॥60।। 
3. झात्मार्थ' श्रेय मुंथ मोहगहनं मित्र विवेक कुर। 
पैरायं भज भावयस्वनियतं भेद शरीरात्मनो ।। 
उत्तमध्यानसुधासमुद्रकुहरे कृत्यावगाहूं परं। 


भव्यैक शरण जीयाण्छीमत्सवेशशासनम्‌ ।। 62।। --शुभचनाचान 
(टिप्पणी--62 श्लोकों में दी गई देशनारेखा का नित्य प्रति पाठ करना भाहिये ।) 
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सिद्ध वन सके। उन्होंने मोक्ष-प्राप्ति का मार्ग स्व-सहज स्वाभाविक रीति से 
अपनाया । 


मोक्ष : अव्यवाध सुख 

'मुक्ति' और मोक्ष' शब्द धर्म-साहित्य के पारिभाषिक शब्द हैं। ये छाब्द 
धमं-आस्त्रों से ही प्रसिद्धि में आये हैं । कई दर्शनों में यद्यपि इनके अन्य पर्याय- 
वाचो शब्द निर्वाण' आदि का भी उल्लेख है और कई दर्शनकारों ने इसे वेकुण्ठधाम' 
के नाम से भी संबोधित किया है, तथापि वे इसके मुख्यार्थ तक पहुंचने में असमर्थ रहे 
हैं। मुक्ति के स्वरूप में उन्हें प्रम भी रहा है। जैसे-जैसे हम विभिन्न दर्शनकारों के 
अभिमतों पर विचार करते हैँ, उनमें तीखा अन्तविरोध दिखायी देता है। मोक्ष के 
निर्दोष स्वरूप के संबध में यहां आचाय॑ पृज्यपाद के अभिमत का संक्षेप में उल्लेख 
किया जाता है। मोक्ष के स्वरूप के विषय में उनका कथन है कि--- 

“निरवशेषनिराकृतकर्म-मल-कलंकस्याशरी रस्पात्मनो ४चिन्त्यस्वाभाविक- 

ज्ञानादिगणमव्याबाधसुखमात्यन्तिकभवस्थान्तरं मोक्ष :। -सर्वार्थंसिद्धि: । 

( जब आत्मा कमंमल-कलंक और शरीर को अपने से सर्वथा जुदा कर देता 
है, तव उसके जो अचिन्त्य स्वाभाविक ज्ञानादि गुणरूप और अव्याबाध सुखरूप 
सर्वथा विलक्षण अवस्था उत्पन्न होती है, उसे मोक्ष कहते हैं । 


अन्य दर्शन : परस्पर-विरोध 


आचार की दृष्टि से मोक्ष का यह स्वरूप है, परन्तु मोक्ष के अत्यन्त परोक्ष 
होने से बहुत से लोग इसकी अनेक प्रकार कल्पनाएँ करते हैं, जेसे साँख्य, पुरुष का 
स्वरूप चेतन्य मानते हैं, परन्तु वे उस चेतन्य को ज्ञेय के ज्ञान से रहित मानते हैं, 
जो जशून्य-ज्ञानत्व अथवा असर्वज्ञत्व की पुष्टि मात्र है और निराकार होने से 
उनका अस्तित्वमात्र, नास्तित्व का परिचायक है।! वेशेषिक पुरुष की गुण-रहित 
अवस्था, अर्थात्‌ बद्धि (ज्ञान) आदि के उच्छेद हो जाने को मोक्ष मानते हैं, वह भी 
ठीक नहीं है, क्योंकि असाधारण लक्षण से द्रव्य का कभी उच्छेंद मानना वस्तु की सत्ता 
का सर्वथा लोप करना है ।* ऐसे ही क्षणिक वादी बौद्धमतावलम्बी जीव का सवंथा नाश 
होना मोक्ष मानते हैं, जो असत्‌ को सत्‌ अथवा सत्‌ को असत मानने जैसा है ।* 
. चैतन्यं पुरुषस्यस्वरुणं, तच्ले्याकारपरिण्छेद पराइ मुखमिति। तत्सदप्यसदैवनिराकारत्वात्‌'' 
2. बृद्धयादिवैशेषिकगुणोच्ठेदपुरुवस्यमोक्ष इ ति। तदपि परिकल्पनमसदेव विशेषलक्षण शन्यस्यावस्तुत्वात्‌ । 
3. प्रदीप निर्वाणकल्पनमात्मनिर्वाणं इति च। तस्य खरविधाणवत्‌ कल्पना तैरेवाहत्य निरूपिता । 

“-(सर्वार्थसिद्धि; पृज्यपाद टीका, सूबोत्यानिका !) 
भावस्स णत्यि णासो प्रभावस्स चेव उप्पादो। 
एवं सदो विणासों प्रसदों जीवस्सणत्थि उप्पादों ॥ “-पंचास्तिकाय ]5. 


नासतो विश्यतते भावों नाभावों विद्यते सतः। 
यत्तु नास्ति स्वभावेन कः क्लेशस्तस्थ माने | “-बाल्मीकि, 3।738 


१०४ 


मोक्ष यानी छटकारा, सत्ता-लोप नहीं 


मोक्ष यर मुक्ति का अर्थ छटना है, नष्ट होना या सत्ता-लोप नहीं है| निर्वाण 
का भाव भी ऐसा ही है। आजकल तो निर्वाण का अर्थ साधारण पुरुष की मृत्यु होने 
से भी लिया जाने लगा है, जो सर्वथा अनुचित है।। वास्तव में भारत के प्राचीन दर्शनों 
में दो विरुद्ध कोटि के पदार्थों को स्वीकार किया है : (१) चेतन (२) अचेतन । 
चेतन का रूपान्तर से प्रभावित रहना संसार' और विभाव से छटकारा मोक्ष” 
है । ऐसा मानने से सत्‌ और असत्‌ , चेतन और अचेतन दोनों क॑ स्वभाव या सत्ता का 
व्याघात नहीं होता । गीता में भी इसी अस्तित्वाभाव और नास्त्यनुत्पाद के सिद्धान्त 
की पुष्टि की गई है।” और जैन-दशन ने इसे आद्यन्त निर्दोष रखा है, कहा भी है- 
'बन्धहेत्वभावनिजंराभ्यां इृत्स्नकर्मविप्रमोक्षो मोक्ष: । 
--तत्त्वार्थंसत्र, १२०१२ 
( बन्ध के कारणों का अभाव और पूवंसंचित कर्मों की निजरा होने से इस 
जीव का समस्त कर्मों से छटकारा हो जाना मोक्ष है। ) 


जिस प्रकार अनादि से खदान में पड़ा सुवर्ण मिट्टी आदि के कारण अपनी 
शुद्ध पर्याय को नहीं पाता और अग्नि आदि के संस्कारों से उसका शुद्ध रूप निखार को 
प्राप्त होता है, उसी प्रकार आत्मा भी कर्ममल के दूर होने पर शुद्ध ज्ञानादि अवस्थाओं 
में प्रकट हो जाता है। आत्मा की ऐसी अवस्था को उसका 'मोक्ष' कहा जाता है। 
मोक्ष या मुक्ति' का अर्थ छटना है। निर्वाण का भाव हमें पूर्ण अभाव में न लेकर 
लोकभाषा में कममरूपी बाणों से रहित' अर्थ में लेना चाहिये, अर्थात्‌ 'निगंता: वाणा: 
सस्‍्मात्‌ तत्‌। जिस प्रकार बाण शरीर को पीड़ा देते हैँ, उसी प्रकार कर्म भी आत्मा 
को पीड़ा देने क॑ कारण वाण ही हैं। सेंड्धान्तिक दृष्टि से तो निर्वाण का अर्थ मुक्त- 
मुक्ति-मोक्ष, संसार-परिप्रमण से विराम और छाद्ध अवस्था में अवस्थान ही 
है-अस्तित्व का लोप नहीं | इस स्थिति में पहुंचने के बाद किसी का संसार में आना 
नहीं होता । | 


प्रक्रिया : मोक्षोपलब्धि की 


जन दरश्शनकारों ने सात तत्त्व माने हैं: (१) जीव, (२) अजीव, (३) आख़व, 
(४) बन्ध, (५) संवर, (६) नि्जरा, (७) मोक्ष ।* वे मानते हैं कि जीव से अजीव 
का अनादि सम्बन्ध है और इस संबंध में प्रारम्भ क॑ छह तत्त्वों का घटन निरन्तर होता . 
. 'नासतो विश्वते भावों नाभावों विद्यते सतः। 


उभयोरपि दृष्टोअन्तस्त्वनयोस्तत्वदर्शिभि: । --भगवद्गीता, 2।6 
2. जीवाजीवास्बबंधसंवरनिजरामोक्षास्तत्वम्‌ । “--तस्वा्ेसूत्र 4 


१०५ 


रहता है। जिस काल जीव का इस घटन से छटकारा हो जाता है, यह अपने शुद्ध- 
परमशुद्ध स्वभाव को प्राप्त कर लेता है और इसे जीव की मोक्ष या मुक्त अवस्था 
कहते हैं। उक्त प्रक्रिया को दृष्टान्त के द्वारा इस प्रकार जाना जा सकता है। मान 
लीजिये, एक नदी में नाव पड़ी है और उस नाव में एक छिद्र है, उस छिद्र से नाव में 
पानी प्रविष्ट होता है और नाव में इकट्ठा होता रहता है। मल्लाह इस पानी को 
निकालता भी जाता है, पर छिद्र के बन्द न होने से नाव में पानी का आना सर्वथा 
रुद्ध नहीं होता । इसका फल यह होता है कि नाव अपनी पूर्व अवस्था में ही रहती 
है-जितना पानी उसमे से निकलता है, उतना पानी उसमें और आ जाता है। जब 
नाविक छिद्र को वन्द कर देता है और पू्व-संचित पानी को निकालता है तब नाव का 
सारा पानी निकल जाता है और नाव पूरी तरह जल के ऊपर आ जाती है। उसे आगत 
और अनागत जल से सर्वकाल के लिए मक्ति मिल जाती है । 


ऊध्वंग, स्वभावत : 

ठोक इसी प्रकार जीव अनादि काल से परम्परागत चले आये मोह-राग- 
ढेंघादि कं कारण नवीन कर्मों को संचित करता है और यथासमय उन्हें दूर भी करता 
रहता है । आख््रव, बन्ध और निज्जरा की ये क्रियाएँ निरन्तर चलती रहती हैं। इसी 
क्रिया में जीव का संसार-म्रमण होता रहता है, परन्तु जब वह मोह को क्रश करते 
हुए ज्ञान के बल से चारित्ररूपी खडग से इन कर्मों का सर्वथा क्षय करने में समर्थ 
होता है, तब इसे मक्ति मिल जाती है।* और यह जीव स्वभावत: ऊध्व॑ गमन 
करता है, अर्थात्‌ कर्माभाव के अन्तिम समय में यह स्वाभाविक अवस्था में 
पहुँच जाता है, क्योंकि जिन कर्मों के कारण यह संसार में श्रमण करता है, उनके 
संस्कार इसके ऊपर जाने में पूर्व प्रयोगापेक्षया कारणभूत होते हें। जैसे कुम्हार 
(कुम्भकार) चाक को दण्ड के प्रयोग द्वारा घुमाता है और दण्ड हटा लेने के बाद भी 
चाक धूमने की. (गमन-क्रिया) क्रिया जारी रखता है, वेसे जीव भी पूर्व संस्कार-वश 
समयावधि मात्र गमन करता है; परन्तु इसका गमन ऊर्ध्व दिशा में ही होता है, 
क्योंकि इसको मल से छटकारा मिल जाता है और वह हल्का (मात्र स्व-स्वभावरूप) 
हो जाता है। जैसे मिट्टी से लिपटी हुई तूँबी जल में डालने से जल-तल में रहती है 
और मिट्टी का लेप निःशेष होने पर ऊपर को ही गमन करती है, या एरण्ड का बीज 
पकने पर ऊपर के आवरण कं चटकने पर जैसे स्वभाव से ऊपर जाता है, वैसे ही 
यह जीव कर्म रूपी आवरण के हटने पर स्वभावत: ऊध्व गमन करता है। अथवा 
जैसे अग्नि स्वभाव से ऊध्वंदिशा में अपनी शिखा को धारण करती है-कभी दिशान्तर 
में नहीं जाती । यदि जाती है तो वह अल्पकारल जबकि वायु आदि अन्य विभाव 


33३33 काआममममरमममामा का ना लस०क «मम ३००५9 ल कम >मकम«भक «9 
+, अन्धहेत्वभावनिजराध्यां कृत्स्नकर्म विप्रमोक्षो मोक्ष: । --तस्वार्थयूत्र 0। 
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उसे प्रभावित करें। बाह्य कारणों के बिना तो उसका स्वभाव ऊपर ही जाना है।! 
इस जीव का गमन लोकान्त भाग तक होता है, आगे गति का अभाव है । * 


इस प्रकार के मुक्तात्मा अपनी परम विशुद्धि के कारण स्वेदा, सदाकाल 
मुक्त अवस्था में ही परमशुद्ध, निरंजन, निविकार रूप में रहते हैं और उनके कमें- 
राहित्य होने से समस्त गुण-प्रकाशमान रहते हैं। कहा भी है-- 
अट्ठविह-कम्मवियला सीदीभूदा णिरंजणा णिच्चा । 


अट्ठगुणाकिदकिच्चा लोयग्गणिवासिणो सिद्धा: ॥। 
--गोमट्सार (जीवकाण्ड) 


( ज्ञानावरणी, दर्शनावरणी, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र और अन्तराय 
से रहित, शान्तरूप निरंजन-निविकार, नित्य और अनन्तज्ञान, अनन्तद्शन, अनन्तसुख, 
अनन्तवीयं, सम्यक्त्व, अगुरुलघुत्व, अवगाहनत्व, सूक्ष्मतत्त गण-सहित, तथा इतकृत्य, 
लोकाग्रवासी 'सिद्ध' होते हैं । ) 


परिनिर्वाण : पाँच लघु-अक्षर-काल 

तीर्थंकर वद्धंमान-महावीर ने (जब वे अपनी देशना से निवृत्त हुए और चार 
अधातिया कर्मों को निःशेष करने में तत्पर हुए) शुक्लध्यान द्वारा पाँच लघुअक्षर 
प्रमाणकाल में नश्वर-औदारिक शरीर से मुक्ति-सदा-सदाकाल के लिए छुटकारा पाया। 
उनका परमौदारिक शरीर कपूर की भाँति उड़ गया। शरीर का जो भाग-नखकंश 
शेष रहा, उसका संस्कार इन्द्रादि देवों ने किया। इन्द्र के मुकुटमणि से निकली अग्नि 
ने अगर-कपूर, चन्दनादि रचित चिता को क्षण-भर में भस्म कर दिया। यह दिन 
कातिक कृष्ण अमावस्था का था जबकि तीर्थंकर वढ़ंमान महावीर पावानगर के 
विविध द्रुममण्डित रम्य उद्यान में कायोत्सग स्थित हुए और उन्होंने स्वाति नक्षत्र में 
अजर-अमर मोक्ष-पद उपलब्ध किया |? दिव्य देशना के पश्चात्‌ तीर्थंकर को केवल 
दो दिन योगनिरोध करना पड़ा और वे कायोत्सर्ग मद्रा में स्थिर रहे । कहा भी है- 


. 'पूर्बप्रयोगादसंगत्वाइन्धच्छेदात्थागात परिणामाच्ष्च | 
भ्राविद्ध कुलालचकवद्धयपगतलेपाला म्बुवदे रण्डवी जवदग्नि शिखावच्च ।' 
2. 'पर्मास्तकाया5भावात्‌ । 
3. पद्मवनदीधिकाकुल विविधदृमदषष्डमब्हितेरम्ये। 
पावानगरंचानेब्युत्सगंणस्थित: . से मुनि:॥ 
कातिकक्ृष्ण स्थान्ते स्वाता वृक्षेनिहत्य कर्मरज:। 
झवशेष॑ संप्रापद्‌ ब्यजरामरमक्षयं सौख्यम्‌ ।। “-निर्वाणभकति, 6]7 
'जिनेक्र बीरोइपि विदोध्य संत समंततो भव्यसमह संत्ति। 
प्रष्त पावानगरीं गरीयसीं मनोहरोधान बने तदीयके।। 
सकातिकेस्वातियु कृष्णभूत सुप्रश्ञात संध्यासमये स्वभावत: | 
धधातिदर्सालि विरद्धयोगको विधूय भातीं ध्नवहिबन्धनम्‌ ।। --हरिवंश पुराण, सर्ग 66 
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'उसहो चौहस-दिवसे दुदिणं वीरेसरस्स सेसाणं । 
मासेण या विणियित्ते जोगादो मुत्ति-संपण्णो।। 
उसहो या वासुपुज्जो णेमी पल्‍लंक वद्भया सिद्धा । 
काउस्सग्गेण जिणा सेसा मुत्तिं समावण्णा ॥ 
--तिलोयपण्णत्ति, ४।१२०९-१२१० 
( आदि तीर्थंकर वृषभदेव १४ दिन, वीर-वद्धंमान २ दिन, और शेष तीर्थंकर 
एक मास के अन्तिम योग द्वारा मुक्ति को प्राप्त हुए। तीर्थथर ऋषभदंव, वासुपृज्य, 
नेमिनाथ पर्यकासन में और शेष जिन-तीर्थंकर कार्योत्सगें खड्भासन से मुक्ति को 


प्राप्त हुए । 


जन्म : दो सुमंगलों का . 

तीथंकर को जिस दिन निर्वाण-पद प्राप्त हुआ उस दिन गौतम गणघर को 
केवलज्ञान का लाभ हुआ । इस प्रकार दो ज्योतियों के प्रकाशित होने के समाचार नगर- 
देश में विद्युत्‌ की भाँति फैल गये । लोगों के हर्ष का पारावार न रहा ।। वे झण्ड-के- 
झुण्ड दौड़ चले उस ओर, जहाँ दो सुमंगलों ने जन्म-लिया-एक वीर निर्वाण और 
दूसरा गणघर को केवलज्ञान । उन्होंने एकत्रित होकर आत्म-ज्योति और कंवलज्ञान- 
ज्योति प्रकाशित होने की स्मृति-स्वरूप लौकिक प्रकाशपुंज दीपावली* मनाने का आयो- 
जन किया । जो लोग इस पुण्योत्सव में सम्मिलित होने से. बच गये वे घर-घर, डगर- 
डगर दीपावली मनाकर अपने भाग्य को सराहते रहे । यह प्रथा आज भी दीपावली 
के रूप में भारत में सवंत्र प्रचलित है । 


समयसरण को मधस्मति 


दीपावली पर्व आज समस्त भारतवर्ष में मनाया जाता है और इस दिन को 
बड़ा भाग्यशाली माना जाता है । लोगों में लक्ष्मीपूजन का महत्त्व माना जाता है और 
इस दिन से पूबंवर्ती त्रयोदशी को भी धनतेरस” नाम से पुकारा जाता है। लोग घरों 
को तरह-तरह के शोभा-दृश्यों और खिलौनों से सजाते और अमावस्या के दिन 
लक्ष्मी-पूजन करते हूँ। वास्तव में जेन मान्यतानुसार घनतेरस वह पवित्र दिन है जिस 
दिन तीर्थंकर महावीर वद्धमान ने मोक्षरूपी घन याने ध्यान पकड़ा, उन्होंने योग-निरोध 
किया । लोक परिएाटी में इसे सांसारिक घन का रूपक वनाकर इसकी स्मृति स्थायी 
रखने के लिए लौकिक धन वतन, रुपया-पैसा आदि के संग्रह व नवीनीकरण से जोड़ 
लिया गया। तीर्थंकर और गौतम गणघर के केवलज्ञान रूपी प्रकाश के प्रतीक दीपक 
_*, जबलतादीपालिकया प्रवृद्धया सुरासुरै: दीपितया प्रदीप्तय: । 
तदास्म पावयानगरी समन्‍्तत: प्रदीपिताकाशतला प्रकाशते ।। 
ततस्तु लोक: प्रतिवर्धभादरात्‌ प्रसिद्ध दीपालिकयात्र भारते। 
समु्धत: पूजयितुं जिनेश्वरम्‌ जिनेक्निर्याण विभूतिभवितिभाक्‌ ॥। “दरिवंशपुराण 66 
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प्रज्वलित होते हैं। आज मिट्टी के विविध खिलौने हाथी-घोड़ा आदि तिर्यच्र पशु- 
पक्षियों एवं मानंध-जाति-संबंधी खिलौनों की घरों में सजानें और उनके बीच चारों 
ओर दीपक प्रज्वलित करने की प्रथा जिन-तीर्थकर के (दिव्यज्ञान-ज्योति-पूर्ण 
समवसरण की मधुर स्मृति है-समवसरण के द्वार सभी जीवों के लिए समान रूप 
से खुले हुए थे | जैसे तीर्थंकर ने सर्वे साधारण में ज्ञान-ज्योति बिखरायीं उनकी दिव्य- 
देशना से लाख-लाख ज्ञान-नेत्र खुले, वेसे आज भी विश्व को ज्ञान-ज्योति की आव- 
श्यकता है, क्योंकि ज्ञान के विना कल्याण नहीं होता । यही कारण है कि प्रवचन के 
अभ्यास, मनन और चिन्तन को शास्त्रों में मुख्य वतलाया गया है। कहा भी है-- 


'पैबयणसा रब्भासं परमप्पाह्नाणकारणं जाण । 


कम्मक्ववणणिमित्तं कम्मक्खवणे हि मोक्‍्खसोक्खं हि।। 
--रंयणसार-९ १ 


'णाणब्भासविहीणो सपरं तच्चं ण जाणए कि पि। 


झाणं तस्स ण होइ दु ताव ण कम्मं खबेइ ण मोक्खो ।। 
-रयणसार -९४ 


अज्क्षयणमेव झाणं पंचंदियणिग्गहं कसायं पि | 
तत्तो पंचमकाले पवयणसारब्भासमेव कज्जा हो ॥। 


न बीज, न वक्ष | 

जेसा कि पहले कहा जा चुका है, मुक्त जीव अपने स्वाभाविक शाश्वत सुख 
में अनन्तकाल विराजमान रहते हैं और जन्मादि परिप्रमण के कारणभृत कर्मों के 
सर्वेथा अभाव होने से उनका म॒क्ति से पुनरागमन नहीं होता । कहा भी है- कारणा5भावे 
कार्याईभाव: । जब कारण नहीं होते, तब कार्य भी नहीं होता--'बीजा5भावे तरोरिव ।' 
जेसे बीज के अभाव में वक्ष नहीं पैदा हो सकता। तीर्थंकर वद्धंमान महावीर भी उस 
अनन्त सुख में सदा-सदा के लिए विराजमान हो गये । 


लोक : अन्तहीन 

कई लोगों को ऐसा भ्रम हो जाता है कि यदि संसार के जीव मुक्त को प्राप्त 
करते रहें और वहाँ से वापिस न आवें तो किसी समय संसार ही खाली हो जाएगा; 
इसलिए वे मुक्ति से पुनरावृत्ति मानते हैँ, परन्तु वे कार्य-कारण भाव पर दृष्टि नहीं 
देते । उन्हें सोचना चाहिये कि क्‍या कभी तुष-हीन शुद्ध चावल बोये जाने पर अंकुर 
दे सकते हे ? जैसे तुष धान्य के उत्पादन में कारण है वैसे ही संसार परिभ्रमण में 
कर्म कारण हैं । जब कर्मों का सर्वंथा अभाव हो जाता है तब जन्म-मरण रूप संसार भी 
श॒द्धात्मा के नहीं रहता। रही बात-लोक (संसार) के खाली होने की। सो शास्त्रों 
में कहा है-अनन्ता वे लोक:।' लोक अनन्त है। अनन्त का स्पष्ट अर्थ है- 
न विद्यते अन्तो यस्य तत्‌' जिसका अन्त न हो । लोक में जेसे, समय है। यह अनन्त 
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बीत चका है, बीत रहा हैं और बीतता ही रहेगा, पर इसका कभी अन्त नहीं हो सकेगा 
जैसे शून्य में से शून्य या दशमलव में से दशमलूव निकालने पर शून्य और दशमलव 
शेप रहने हैं, वेसे ही अनन्त में से अनन्त जाने पर भी अनन्त ही शेष रहते हैँ, अतः 
संसार की समाप्ति का प्रश्न ही नहीं रहता। - 


निर्वाण-भूमि पावा' 

तीर्थंकर वद्धमान महाबीर की निर्वाण-भूमि पावा” मल्लदेश स्थित है। 
इनके निर्वाण के समय हस्तिपाल राजा व लिक्छिवी, बज्जी, काशी-कौशल आदि १८ 
गणराज्यों की उपस्थिति थी। वे पुरुष धन्य हैं जिन्होंने पुण्य-पुरुष के निर्वाण दर्शन 
किये । उनसे स्पशित भूमि ही पवित्र है। काश, हम उस भूमि पर सही तरीके 
से पहुँचकर , सही भावों में आने का प्रयत्न कर सर्क तो हमारा पूर्ण कल्याण हो 
सकता है : 

'त्रासादिदोषाज्झ्ितमुद्धजाति, गुणान्वितं मौलिमणि यथैव । 


वृत्तात्मकं भावलयाभिरामं कृतत्रियं मुध्नि दधाभि वीरम्‌ ।। 
[][] 


परिशिष्ट १ 
तीर्थंकर वरद्धमान महावोर के प््‌वभव ! (तीथंकर वषभदेव के समय से) 


१. मरीच*, २. ब्रह्मस्वर्ग का देव , ३. जटिल ब्राह्मण, ४. सौधमं स्व का देव, 
५. पुष्यमित्र ब्राह्मण, ६. सौधमं स्वगें का देव, ७. अग्निसह ब्राह्मण, ८. सनत्कुमार स्वगें 
का देव, ९. अग्निमित्र ब्राह्मण, १०. माहेन्द्र स्वर्ग का देव, ११. भारद्वाज ब्राह्मण, १२. 
महेन्द्र स्वर्ग का देव तथा त्रस-स्थावर योनि-संबंधी असंख्यातों भव, १३. स्थावर ब्राह्मण, 
१४. माहेंन्द्र स्वर्ग का देव, १५. विश्वनन्दी, १६. महाशुक्र स्वर्ग का देव,१७. श्रिपृष्ठ 
नारायण, १८. सप्तम नरक का नारकी, १९. सिंह, २०. प्रथम नरक का नारकी, 
२१. सिंह, २२. प्रथम स्वर्ग का देव, २३. कनकोज्ज्वल, २४. लान्तव स्वर्ग का देव २४. 
हरिषेण राजा, २६. महाशुक्र स्व का देव, २७. प्रियमित्र चक्रवर्ती, २८. सहस्नार स्वर्ग 
का देव, २९. नन्दराजा (तीर्थंकर प्रकृति का बन्ध), ३०. अच्यूत स्व का इन्द्र, ३१. 
तीर्थथर महावीर वद्धमान । 


). मरीचिद्य हाकल्पोत्यस्तताभज्जटिलद्िज: । 
सुरस्सौधमंकल्पषु पुष्यमित्रद्विजस्ततः: । सौधमंजो5मरस्तस्माद्‌ द्विजन्मारिनसमाह्य: ।॥॥2॥। 
सनत्वुमारदेवोइस्मादग्निमित्राभिदोदिज: : मरुन्माहेन्द्रकल्पेभद्भा रडाजोहिजान्वये ।॥। 3। 
जातो माहेन्द्र बल्पेषु मानष्योनततश्थ्यृत: । नरकेषुत्रसस्थावरेष्वसंद्यातवत्सरान्‌ ।।4।। 
जान्त्वाततो विनिर्गत्य स्थावरास्योहिजोःभवत्‌ । ततश्चतुर्धकल्पे३भूदिश्वनन्दिस्ततश्चयुत: ।। 5।। 
महाशुक्रे ततोदेबस्लिखण्डेशस्लिपिष्ठंयाक । सप्तमे नरके तस्माण्यगजविद्विद: ।॥।6।। 
प्रादिमे नरके तस्मात्सिहस्सडर्मनिश्यल: । तत: सौधरमंकल्पेइभूर्सिहकेतु: सुरोत्तम: ॥।7।। 


महाशुक्रे._ ततोदेव ; प्रियमित्रोनुबक्रमूत । ससहला रकल्पेभूह वस्सूयप्रभाह्यय ; ॥9॥। 
राजानंदाभिध्वस्तस्मात्‌ पुष्पोत्तर विमानज : । प्रच्युतेमस्ततश्थ्युत्वा वर्धभान जिनेश्वर: ।॥।0।। 
-वर्दमान तीर्यकर पूजा 
2. तीर्थंकर बृषभदेव का पोल । इसने तीर्यकर के साथ दीक्षा सी, परन्तु मुनिचर्या की कठोर साधना में असमर्थ होने से 
उन्मागंगामी हो गया भौर संसार-परिभ्रमण का पात बना । अन्त में मरीयि का जीव ही तीर्षकर वर्डेसान महावीर 
बना । 


परिशिष्ट-२ 


अवतार नहीं, उत्तार 

जैन-दर्शन कार्य के होने में कारण को प्रम॒ख स्थान देता है। कहा भी है-- 
'कारणा5भावे कार्याउ्भाव: |” कारण के अभाव में कायें का भी अभाव होता है। 
एतावता जन्म-मृत्य आदि भी कायें हैं; जो सकारण ही हो सकते हैं । जैसे धान्य 
(तृष-सहित चावल) को बोने पर और उसके विकासानुकूल साधन जलादि के 
जुटाने पर धान्य की उत्पत्ति-पौधे का नि:सरण होता है। यदि धान्य की उत्पत्ति 
के कारणभूत तुष को उससे पृथक्‌ कर दिया जाए तो वह उत्पन्न नहीं हो सकता; 
अथवा जैसे बीज के अभाव में व॒क्ष उत्पन्न नहीं होता,* वेसे ही जन्म-क्रिया में 
कारणभूत कर्मो का अभाव होने से मुक्तात्मा (सर्वथा शुद्ध) जीवों का जन्म नहीं 
होता । दूसरी बात यह भी विचारणीय है कि क्या धर्म चढ़ाव के लिए है, या उतार 
क॑ लिए ? संसार में जन्म-मरण-रूप अवस्था उतार-अवतार' है और संसार से ऊपर 
उठने की अवस्था उउत्तार' है। अवतार हीन अवस्था का द्योतक है और उत्तार 
ऊँची अवस्था है। कोषकारों ने अवतरणं अवतार: नीचेआने को अवतार कहा है। 
जैसा कि लोग मानते हँ-परमात्मा ऊपर से इस लोक मं अवतरण करता है, अवतार 
लेता है । 
आत्सा; महात्मा, परमात्मा 


जैन मान्यता में सर्वसाधारण जाति की अपेक्षा से आत्माओं कं स्वभाबों में 
कोई अन्तर नहीं-विकास की अपेक्षा से उनमें तर-तम भेद को स्थान दिया गया है । 
जब संसारी कमे-बन्धन में जकड़ा आत्मा एक शरीर को छोड़कर दूसरे शरीर को 
ग्रहण करता है, तब उसकी इस क़िया को शरीर से शरीरान्तर होना, अवतरण कहा 
जाता है। और इसमें मूल कारण जीव के अपने पूर्वक्ृत कम होते हूँ । ये क्रिया समस्त 
संसारी जीवों में यथासमय थोग्यतानुसार होती रहती है। यही संसारी जीव जब 
अपना विकास करता है, महाबत्रत आदि जैसे बन्धन शिथिककारक साधनों की ओर 
बढ़ता है-वह महात्मा कहलाता है; और महात्मा पद में पूर्ण होने पर 'परम आत्मा' 
पद पा लेता है। कम-बन्धनों से सर्वथा, सदा-सदा के लिये मुक्त हो जाता है। उसके 
अवतरण (अवतार) का प्रइन नहीं रहता। 
* थीजाभावे तरोरिय । न्‍ --समन्तभद्दाचार्य 
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चूकि तीर्थंकर महावीर सर्वकमं-मुक्त हँ-उनका अवतार संभव नहीं है । उनसे 
पूत्र जे आत्मा परमात्मा-अवस्था-मुक्ति में पहुँच चुके हैं, उनके भी जन्म (अवतार) 
लेनें का प्रश्न नहीं। महावीर अपने पूवंभवों और महावीर-जीवन में भी सदा ही 
ऊपर चढ़ने का प्रयत्न करते रहे-वे क्रमशः बढ़तें ही रहे, उनका उत्तार हुआ | यतः- 
उत्तार का अर्थ भी कोपकारों नें निम्न प्रकार से दिया है-- 

“उत्‌ (ऊध्वं) तरणं उत्तार: 'घत्म '।' 

/प।9॥5000॥78 *0५७ उत्तार : ।' --/[/९ ४ /20॥0॥8/7५. 

उक्त अर्थों और भावों कं प्रकाश में हम कह सकते हैं कि जेन-दर्शन मुक्त 
आत्माओं कं अवतारवाद में विध्वास नहीं रखता और वह संसारी जीवों के ऊपर 
उठने यानी म॒क्ति-मार्ग में बढ़ने की क्रिया (वास्तविक उद्योग) पर वल देता है । 


वह उत्तारवाद को मानता है; अत: महावीर ने अवतार लिया ऐसा कहना 
भी असंगत है । महावीर के पू्वभव दर्शाने से भी यही तात्परय है कि वे विकास यानी 
उत्तार की ओर बढ़े | वे म॒क्ति से वापिस नहीं आये । वे अवतारी आत्मा नहीं थे । 


नित्य ओर कृतकृत्य 


जैन मान्यतानुसार म॒क््त जीव अनन्तकाल तक मुक्ति में ही रहते हैं । मुक्त 
जीव के जैसे अवतार नहीं, वेसे ही उसके मुक्तरूप-स्वेथा शुद्ध (पू्णशुद्ध) अवस्था 
प्राप्त करने पर उसे उत्तार की अपेक्षा भी नहीं । अवतार और उत्तार दोनों ही 
अवस्थाएं संसार से संबंधित हँ-मोक्ष (मुक्ति) से इनका कोई संबंध नहीं। जेनधर्म 
ने मुक्ति से पुनरावृत्ति का सर्वंथा निषंध किया है। मुक्तात्माओं के स्वरूप क॑ वर्णन 
से भी यह वात स्वंथा सिद्ध होती है। वहाँ णिच्चा (नित्य) और किदकिच्चा 
(क्ृतकृत्य ) दो गुण ऐसे हूँ जो सिद्ध अवस्था के तद्बस्थ रहने पर अच्छा प्रकाश 
डालते हैं; तथाहि-- 
अट्ठविहकम्मवियला सीदीभूदा णिरंजणा णिच्चा: | 
अट्ठगुणा किदकिच्चा, लोयर्गणिवासिणों सिद्धा: ॥। 
--आचाये नेमिचन्द्र (जीवकाण्ड ) 
-सिद्धगण (मुक्तजीव ) ज्ञानावरणादि आठ कमों से रहित, अनन्तसुखरूप, 
मल-रहित, नित्य, अट्ठगुण-सहित, कृतकृत्य और लोकाग्रवासी होते हैं । तीर्थंकर 
महावीर ने भी सिद्ध पद पाया -वे ऊँचे उठ गये। अब उनके आवरण का भी प्रश्न 
नहीं रहा । वे मुक्त हो गये । 'कल्याणमस्तु जगत: ।' 
....._ गोब्राक्रणा प्राध्क्षा& 40 एश79 हा. ०6 एछ2806 [0 भात्प्राष्ध!' ; एाशाणट 5 
. (ण॥७३०६ छाए एात्ाणाक्षाए : 820. 8. , १(8000086; 4953; 9. 680, 
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स्थाह्राद : गलत समझा गया 


“जैनधर्म के स्याद्ाद सिद्धान्त को जितना गलत समझा गया है उतना अन्य किसी 
सिद्धान्त को नहीं। यहाँ तक कि शंकराचायें भी इस दोष से मुक्त नहीं हैं। उन्होंने भी 
इस सिद्धान्त के प्रति अन्याय किया। यह बात अल्पज्ञ पुरुष के लिए क्षम्य हो सकती थी, 
किन्तु यदि मुझे कहने का अधिकार है तो मैं भारत के इस महान्‌ विद्वान के लिए तो 
अक्षम्य ही कहूँगा, यद्यपि मैं इस मह॒षि को अतीव आदर की दृष्टि से देखता हँ। ऐसा जान 
पड़ता है कि उन्होंने इस धर्म के दर्शनशास्त्र के मूल ग्रन्थों के अध्ययन करने की परवाह 
नहीं की । 

-(फणिभूवण, भ. पृ. अध्यक्ष, दह्ंनशास्त्र-विभाग, हिन्दू विध्वविद्यालय, वाराणसो ) 


स्थाह्वाद : अभेश्य दुर्ग 
“मैं कहाँ तक कहूँ बड़े-बड़े नामी आचार्यों ने अपने ग्रन्थों में जो जैनमत का खण्डन 


किया है वह ऐसा किया है जिसे देख-सुन हँसी आती है। स्याद्वाद यह जैनधर्म का एक 
अभेद्य किला है, उसके अन्दर वादी-प्रतिवादियों के मायामय गोले नहीं प्रवेश कर सकते। 


जैनधर्म के सिद्धान्त प्राचीन भारतीय तत्त्वहज्ञान और धामिक पद्धति के अभ्यासियों 
के लिए बहुत महत्त्वपूर्ण हैं। इस स्याद्गाद से सर्व सत्य विचारों का द्वार खुल जाता है।” 
-(पं. स्वामी राममिश्र शास्त्रो, प्रोफेसर, संस्कृत कालेज, वाराणसी ) 


व्यादाद : गंभीर स्थान 


“न्यायशास्त्र का स्थान बहुत ऊँचा है। स्याद्वाद का स्थान बड़ा गम्भीर है। वह 
वस्तुओं की भिन्न-भिन्न परिस्थितियों पर अच्छा प्रकाश डालता है।” 
-(ह. थामस, प्रधान प्रन्थपाल, इण्डिया ऑफिस, लन्दन ) 


अन्धकारों में ही डूबे रहते 

“प्राचीन दर्जे के हिन्दू-धर्मावलम्बी बड़े-बड़े शास्त्री तक अब भी नहीं जानते कि 
जैनियों का स्याद्वाद किस चिड़िया का नाम है। धन्यवाद है जमंनी, फ्रांस और इंग्लंण्ड के 
कुछ विद्यानुरागी विशेषज्ञों को, जिनकी कृपा से इस धर्म के अनुयायियों के कीति-कलाप की 
खोज की और भारतवर्ष के इतर जैनों का ध्यान आकृष्ट हुआ। यदि वे विदेशी विद्वान 
जैन-धम्मं-प्रन्थों की आलोचना न करते, उनके प्राचीन लेखकों की महत्ता प्रगट न करते तो 
हम लोग शायद आज भी पूव्ववत्‌ अज्ञान के अन्धकार में ही ड्बते रहते।” 

-(आचार्य महावीरप्रसाद दिवदो, भू. पृ. सम्पादक 'सरस्वती', प्रयाग ) 
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मुझे यह बड़ा प्रिय है' 
“जिस भ्रकार स्याद्गाद को मैं जानता हूँ, उसी प्रकार मैं उसे मानता हूँ। मुझे यह 
अनेकान्त बड़ा प्रिय है।" - (महात्मा गांधी ) 
वस्तुस्थिति यही है 


“अनेकान्तवाद, या सप्तभंगीन्याय जैन-दर्शन का मुख्य सिद्धान्त है। प्रत्येक पदार्थ के 
जो सात अन्त या स्वरूप जैन शास्त्रों में कहे गये हैं, उनको ठीक रूप से स्वीकार करने 
में आपत्ति हो सकती है। कुछ विद्वान्‌ भी सात में कुछ को गौण मानते हैं। साधारण 
मनृप्य को वह समझने में कठिनाई होती है कि एक ही वस्तु के लिए एक ही समय में 
'है” और 'नहीं' दोनों बातें कैसे कही जा सकती हैं, परन्तु कठिनाई के होते हुए भी वस्तु- 
स्थिति तो ऐसी ही है।” -(डा. सम्पूर्णातन्‍्द ) 


स्थाह्राद : विध्वदर्शनों में अद्वितीय 

“जैनाचार्यों की यह वृत्ति अभिनन्दनीय है कि उन्होंने ईश्वरीय आलोक (]२३४८०(४० ) 
के नाम पर अपने उपदेशों में ही सत्य का एकाधिकार नहीं बताया। इसके फलस्वरूप 
उन्होंने साम्प्रदायिकता और धर्मान्धता के दुर्गगों को दूर कर दिया। जिसके कारण मानव- 
इतिहास भयंकर द्वन्द्र और रक्‍तपात के द्वारा कलंकित हुआ। अनेकान्तवाद अथवा स्याद्वाद 
विश्व के दर्शनों में अद्वितीय है। स्याद्ाद सहिष्णुता और क्षमा का प्रतीक है; कारण, 
वह यह मनता है कि दूसरे व्यक्ति को भी कुछ कहना है। सम्यग्द्शन और स्याद्वाद के 
सिद्धान्त औद्योगिक पद्धति द्वारा प्रस्तुत की गई जटिल समस्याओं को सुलझाने में अत्यधिक 
कार्यकारी होंगे ।'' 


“ (डॉ.एस.वी. नियोगी, भ्‌.पू. चौफ जस्टिस, तथा उपकुलपति, नागपुर वि.वि., न।गपुर ) 
मूल में निविरोध 


“जब से मैंने शंकराचार्य द्वारा जेन सिद्धान्त का खण्डन पढ़ा है तब से मुझे विश्वास 
हुआ कि इस सिद्धान्त में बहुत कुछ है जिसे वेदान्त के आचाय॑ ने नहीं समझा। और जो 
कुछ अब तक जैनधर्म. को जान सका हूँ उससे मेरा दृढ़ विश्वास हुआ है कि यदि वे जैन- 
धर्म को उसके मूल ग्रन्थों से देखने का कष्ट उठाते तो उन्हें जैनधर्म का विरोध कर ने की 
कोई बात नहीं मिलती ।” - (डा. गंगाप्रसाद झा, प्रयाग विध्यवविद्यालय ) 


स्थाहाद : निःसंशय 
“महावीर के सिद्धान्त में बताये गये स्याद्वाद को कितने ही लोग संशयवाद कहते हैं, 
इसे मैं नहीं मानता। स्याद्वाद संशयवाद नहीं है, किन्तु वह एक दृष्टि-बिन्दु हमको उपलब्ध 
करा देता है। विश्व का किस रीति से अवलोकन करना चाहिये यह हमें सिखाता है। यह 
निश्चय है कि विविध दृष्टि-बिन्दुओं द्वारा निरीक्षण किये बिना कोई भी वस्तु सम्पूर्ण स्वरूप 
में आ नहीं सकती। स्याद्वाद (जैनधर्ं) पर आक्षेप करना अनुचित है।”” 
“- (प्रो. आनन्द क्षंकर धाबूभाई प्रुथ) 
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अनेकान्त : अहिसा-साधना का चरमोत्करव 
“इसमें कोई सन्‍्देह नहीं कि अनेकान्स का अनुसंधान भारत की अहिसा-साधना का 
चरम उत्कर्ष है और सारा संसार इसे जितनी ही शीघह्ष अपनायेगा, विश्व में शान्ति भी 
उतनी ही शीघ्र स्थापित होगी ।'” -(रामधारीसिह 'दिनकर -संस्कृति के चार अध्याय,पृ८5-37) 


“सिद्धि: शब्दानां निष्पत्तिशेप्ति्या भवत्यनेकान्तात्‌। अस्तित्वनास्तित्व-नित्यत्वानित्यत्व 
विशेषण विशेषाद्यात्मकत्वात्‌ दृष्टेष्ट प्रमाणविरुद्धादाशास्त्र परिसमाप्तेरित्येषो5धिकारो वेदितव्य: । 
वक्ष्यति-सात्मेतादिरिति अनेकान्ताधिकारे सत्येवाद्यन्त व्यपदेशों घटते अन्यथा तद्भावात्‌ कि 
केन सह गहयेत्‌ यत: संज्ञा स्यात्‌ ।' -(शब्दारणव चन्द्रिका, सोमदेजसूरि ) 


अनेकान्त : सिद्धि का मर्मे 

अनेकान्त से सिद्धि होती है; अर्थात्‌ शब्दों की निष्पत्ति अथवा ज्ञप्ति अनेकान्त से 
होती है। अस्तित्व-नास्तित्व, नित्यत्व-अनित्यत्व, विशेषण और विशेष्य आदि अनेकान्तात्मक 
हैं अत: इष्ट प्रमाण से अविरुद्ध दृष्टिगोचर होने से इस अनेकान्त का अधिकार इस (व्याक- 
रण शास्त्र) की परिसमाप्ति पर्यन्त जानना चाहिये। जैसा कि आगे कहा जाएगा। सात्मे- 
तादि'। (सूत्र) जिसका अर्थ है इत्संञ़्क के साथ उच्चायंमाण आदि वर्ण अपने सहित उन, 
मध्यपतित वर्णाक्षरों का ग्राहक होता है', अर्थात्‌ अण' यह प्रत्याहार है। इसमें अइउण' 
सृत्रान्त:स्थ वर्णों का ग्रहण है। प्रथमाक्षर अ' और अन्त्य 'ण्‌' के मध्यवर्ती इ-उ' का 
ग्रहण भी होता है। यह अनेकान्त अधिकार होने पर ही घटित हो सकता है अन्यथा उसके 
अभाव में किससे किसका ग्रहण किया जाए कि संज्ञा का निर्माण हो। 


सर्वान्तवत्तद्गुणमुख्यकत्पं 
सर्वान्तश्न्यं च मिथोःनपेक्षम । 
सर्वापदामन्तकरं निरन्तं, 
सर्वोदयं तीर्थंमिदं तवैव । - (आचार्य समन्तभव्र : युक्‍त्यनशासन ) 


है तीथंकर महावीर, आपका ही यह धमंतीर्थ सर्वोदिय सर्व अभ्युदयकारी है और 
गौण-मुख्य की विवक्षा लिये हुए अशेष धर्मवाला है।जों परस्पर अपेक्षा का प्रतिपादन नहीं 
करता वह सर्वधर्मों से शून्य है; अतः हे भगवन्‌, आपका यह तीर्थ समस्त आपत्तियों का 
अन्त करने वाला और किसी के द्वारा खंडनीय नहीं है । -(अनेकान्त-सप्तमंगी-स्थाहाद ) 


(][][] 


पे 
छल 


5 
४ 
०, 
० का 
डा 
3 
है 


श्छन फू 


' का 





यु 


हे... मगीयनो 


ने नर पवन्‍्म#क -क, 


ऑन | आंत» “2 कोड न क 2नकारब० ना पिन व» प्रनक-- १० 


७> जम पास्‍ाकम्क >थात “कक 





१-०3 «बानयकानऔआ2क 


८ शष 8 8 >यक (-+मक ना + )ऋा 4० ? कायान्‍ 2 के # ७ मेमआमिनीका. ५॥ 3० १४००० & ० ॥ ०००७ ०० था & हलक अत 2७ 8. 
5 








